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V o r r e d e. 



Die vorliegende Studie ist nur gelegentlich entstanden 
und sollte urspronglich als Anmcrkang in einer griisseren 
Monographic nber Wuotan und Svantovit untergebracht 
werdcn. Ich gicng anfanglich nur darauf aus, zu unter- 
suchen, ob die Maus, die docli ausdrUckJich das heilige 
Thier Rudra’s und Apollo’s genannt wird, nicht auch zu 
deui deutschen und slavisclien Sturnigotte in ahnlichein 
Bezug gestanden babe. Das Resultat war jedoch ein ganz 
auderes, als ich erwartet liatte. Gerade in Bezug aufWuotan 
und Svantovit zeigte sich die Untersucbung weniger er- 
giebig ; dagcgen fand sich unterden Sagen und Gebrauchen, 
die ich zu dicsein Ende in Bohmen sanuneltc, eine Ffllle 
von Mittbeilungen, in denen Bezilge auf Donar und Perun 
oberrascbend klar zu Tage traten. Ich entscldoss mich 
daher, scbon um dieser Mittheilungen willen, rneine Stu- 
dien nber die Miiuse saniint und senders in einein eigenen 
Schriftchen zu publiciren. 

Diese Entstehungsweise meines Schriftchens moge es 
entschuldigen, wenn bei der Deutung in Einzelheiten man- 
clies schwankend geblieben oder vielleicht ganz feld- 
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gegriffen ist. Ich arbeitete anfiinglicb eben nur auf das 
Endcrgcbniss bin, das nach dem ursprdnglichen Plane in 
wenige Zeilen zusaimnengedriingt werden sollte. Die ein- 
zelnen Sagen nnd Gcbrauche, aus denen ich jene Resul- 
tate gewonnen hatte, wurden erst spater der Darstellung 
eingefftgt. Hiedurch ist nianche Unebenheit entstanden; 
ancli sind bei mythologischen Forschungen so mirmtioser 
Natur Unsicherheiten nnd Fehlgriffe selbst bei besonnenem 
Sinn kaiim zu verineiden. Ich glaube dalier von den ein- 
sichtsvollen Meistern unserer Wissenscbaft Nachsicht nnd 
freundliche Berichtignng erwarten zu dfirfen; dagcgen 
bin ich gern zufrieden, wenn sich nur die Resultate 
meiner Untersuchung ihre Zustinunung und Anerkennung 
erringen. 

Prag, am 16. Mai 1862. 



Dr. J. Virgil Grohmann. 
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In dem Ternpel zu Chrisa stand nach Strabo’s Bericht eine 
Bildsiiule des Apollo Sminlheus, ein Werk des Pariers Scopes, 
die zu den Fiissen des Gottes eine Maus zeigte (Strabo XIH., 1). 
Anderwarls trfigt Apollo Pfeil und Bogen in der Linken, das- 
selbe Symbol aber, die Maus, in der Rechten (Lerseh, Apollo 
der Heilspender S. 12.) und auf argeischen Miinzen war nach 
Pollux 9, 6, 84 statl des ganzen Bildes bios das Altribut des 
Gottes, die Maus, ausgepriigt. (Otfr. Muller, Dorier 1 , 285.) 
Ohnslreitig fiihrte der Gott selbst nach diesem Thiere, oulvfros, 
seinen Namen. Die Annahme Aristarchs, fiir die sich noch 
Pape erklart hat, dass Apollo diesen Beinamen von der Stadt 
Sminlhe erhaiten babe, ist bereits von Uoeck (Krela II, 284) 
schlagend zuriickgewiesen vvorden. Eben so wenig enlspricht 
Ebels Elymologie, wonach Efuvfttvs, von einer hypothetischen 
Wurzel smalh, mittere, den „Schiilzen Apollo“ bedeutet. Die 
Elymologie ist an und fur sich sehr gewagt und dann iiber- 
siehl sie gleichfalls den unleugbaren Zusammenhang , der 
zwischen Smintheus und ofilv&os besteht. (Kuhns Zeitschr. f. 
vergl. Spr. VII., 228.) Allerdings war schon das Alterthum 
in Verlegenheit, wie es sich ein so Wunderliches Symbol sei- 
nes Lichtgottes erklaren solle. Die gcwohnliche Ansichl deu- 
tele dasselbe auf den Schutz, den Apollo durch Vertilgung der 
Feldmause den Aeckern gewahre. Die Saaten der Aeolier und 
Truer, erzahlt Aelian, Hist. anim. 12. 15, wurden einst von 
einer L'nzahl von Feldmausen iiberschweinml und unreif abge- 
bissen. Als man hieriiber den delphischen Goll befragte, er- 
theilte dieser den Rath, dem Apollo Sminllieus zu opfern. Man 
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befolgte den Ausspruch und der Mfiusefrass hatte ein Ende. 
Eine ahnliche Sage hatte wohl Strabo im Sinn, wenn er den 
Apollo Smintheus mit dem Apollo Pornopion vergleicht, den die 
Athener als Vertilger der Heuschrecken verehrten, freilich, wie 
Pausanias 1, 24, 8 ausdriicklich bemerkt, ohne dass sie zu 
sagen wussten, wie diese Vertilgung geschehen sei. Auf Strabo's 
Spur aber sind fast alle neueren Mythologen gewandelt, selbst 
Otfried Miiller, trotzdem diese Deutung seiner Ansicht von dem 
Wesen Apollo’s widerstrebte, und in neuester Zeit Preller in 
seiner trefflichen Mythologie (I. 194). 

So traditionell hiedurch die Erklarung Strabo’s geworden 
ist, so liisst es sich doch nicht verkennen, dass sie mit den 
alten griechischen Sagen von Apollo Smintheus vielfach in 
Widerspruch gerath. Den Teukrern, die nach einer Niederlas- 
sung suchten, war ein Orakelspruch geworden, dass sie ihren 
Aufenthalt da nekrnen solllen, wo die Erdgeborenen sie angrei- 
fen wiirden. Als sie nun in die Nahe von Hamaxilus kamen, 
erschien in der Nacht eine grosse Menge von Feldmausen, die 
Alles, was an Waffen und Geralhen von Leder war, zernaglen. 
So liessen sich denn die Teukrer hier nieder und erbaulen 
dem Apollo Smintheus einen Tempel (Strabo, 1. 13). Ganz ahn- 
lich erzahlt Aelian die Sage von den Kretern, nur dass diese 
von einem Missgeschick betroffen, den Pythius ausdriicklich urn 
Zuweisung cines zum Anban geeigneten Dries bitten, worauf 
der Orakelspruch erfolgl (Aelian, Hist. anim. 12, 5). Hier also 
ist Apollo der weiscnde wahrsagende Gott, und er bedienl sich 
der Mans , um den Teukrern seinen Willcn kund zu thun. 
Daher sag! Eustathios: xal Ufuvds'a Ti/iaaiv, ijyovv, ag av 
slnoi rig, dia ofiivd'eov %Qrjaavra. T. 1 p. 74 Pol. Nach Pausanias 
Phoc. 12, 3 war eine Sibylle die Tempelvorsteherin des Gottes 
und im Haine des Smintheus hatte dieselbe ihr Grabmal. Es 
hat daher auch sclion Hoeck (Kreta II., 282) den Apollo Smin- 
theus als Orakelgolt gcfassl und die Mans als Symbol der Yorher- 
sehnng und Wahrsagung gedeulet. Aber auch Hamit ist wenig 
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gewonnen. Erstlich bleibt es unerklart, wodurch denn gerade 
die Maus zu einer solchen symbolischen Venvendung sich eigne, 
und dann scheint mit der Function eines Orakelgotles das Wesen 
des Apollo Smintheus bei weitem nicht erschopfl zu sein. Bei 
Polemon sendet Apollo Smintheus dem Priester Krinis die 
Mause nicht zum Wahrzeichen, sondem zur Strafe. Da er 
iiber ihn erziirnt war, liess er seine Aecker durch Feldmiiuse 
verwiislen. Tovxm ogyio&elg 6 ftcog intfiipsv uvxov rot's «y(?oTg 
(ivag oh iv eg xovg xapxovg iXvfiaivovxo. (iovXij&elg 6t note 
6 ■S'eds avTCD xaxaXXccyijvcu xgdg ’Dptfjjv t'ov a,Q%i{iovx6Xov 
uvxov nuQiyi’viTO nag a gfvto&elg 6 deog vitt<}%exo xav 
xaxuv diiaXXccijeiv , xal dr) Ttapaxprjfiu xo£e vffag xovg fivg 
di/tp&stpev. dxaXXaoovfievog ovv ivtxtlXuxo x rjv imcpuveiav 
uvxov drjXaoui xco Kqivtdi. ov yevofuvov o KQnng mqov 
Idpvauxo tci dec}, Hfuvdea uvxov itQoguyoQivoag , iiteidi) xuxa 
• xrjv iy%coQiov uvxav diuXfxzov ol five g C(tiv%oi xuXovvxui. 
Polemon ed. Preller pg. 63. Der Gott selbst wurde mit Pfeil 
und Bogen dargestellt, die er nicht bios zur Vertilgung der 
Feldmause verwandte. Bias I, 39, wo er gleichfalls als 
Riicher begangenen Frevels anflritt, erscheint er in der ganzen 
Furchlbarkeit des vedischen Rudra, wenn derselbe auf dunkler 
Slurmvvolke einherlahrt und seine verderblichen Geschosse, 
Blitz und Krankheit, auf die Menschen schleudert. R. V. S. 
1, 114, 7. 8. 10. A. V. S. 11, 2, 22. 26. Hier aber reicht die 
Deutung Uoecks eben so wenig aus, als die gewohnliche auf 
den Vertilger der Feldmause. Die Deutung Potts aber (Zeitschr. 
f. vergl. spr. IX., 180), dass die Maus bei Apollo, dem 
Sonnengotte, das Symbol der Zeit sei, die alles benagt und 
wenn auch nur in unmerklicher Allmiiligkeit verzehrt, diirfle 
als ein eben nur gelegentlicher geislreicher Gedanke des ge- 
lehrten Forschers von ihm selbst kaum ernstlich gemeint sein. 

Ans den zerstreulen Sagen und Mythen des griechischen 
Alterthums geht eben nur so viel als unzweifelhafl hervor, 
dass es zwischen Apollo und den Miiusen tiefe und uralte 
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Beziige gegeben habe, fur welche den spfiteren Griechen selbst 
schon das Verstandniss verloren gegangen war. Heraklides aus 
Ponlas erzahlt, um den Tempel des Apollo zu Chrisa habe es sehr 
viele Manse gegeben , die fur heilig gehalten warden ; daher 
habe man ein Bild des Gotles verfcrtigl, das auf cincr Maus 
stand (bei Strabo I. 13). Dasselbe bezeugt anch Aelian und 
fugt noch hinzn : Zahme weisse Mause seien im Smintheion von 
Hamaxitus auf offentliche Kosten gefiittert worden, unter dem 
Altare batten sie ihre Hohlen gehabl und neben dem Dreifusse 
des Apollo sei gleichfalls eine Maus abgebildet gewesen. Hist, 
anim. 12, 15. Hier also lieben die Mause die unmittelbare Nahe 
des Gottes, zahme weisse Mause werden ihm zu Ehren auf Staats- 
kosten gefuttcrt, sie sind seine Thiere, die als solche von den 
Umw r ohnern verehrt werden. Das allerdings ist klar. Wie aber 
die weissen Mause dazu gekommen seien, als die heiligen 
Thiere Apollo's verehrt zu werden, dariiber geben uns die 
griechischen Sagen keinen befriedigenden Aufschluss ; wir 
miissen hiezu die Mylhen der verwandten Volker zu Hilfe 
nehmen. 

Im Yajur-Veda wird die Maus, akhuh, ausdriicklich Rndra’s 
Thier genannt : esa le rudra bhagtth saha svastrfimbikaya lam 
jusasva svfiha — esa te rudra bhaga akhtis te pa^iih. Dieser Theil 
gehort dir, o Rudra, mit deiner Schwester Ambika , an diesem 
finde Gefallen. — Dieser Theil gehort dir, o Rudra, die Mans 
ist dein Thier. Vfij. S. III., 57. Da nun Rudra, wie A. Kuhn 
zuerst in der Halle’schen Literaturzeitung, Juni 1846 und spater 
in seiner Zeitschrift 3, 335 und in den Sagen aus Westphalen 
2, 9 schlagend nachgewiesen hat und wie es jetzt wohl bereits 
allgemein angenommen wird, mit dem griechischen Apoll dem 
Wesen nach identisch ist: so ist die Uebereinstimmung dieser 
beiden Gotter in ihrem Symbole von ungemeiner Wichligkeit. 
Denn nichl nur, dass hiedurch der Cultus der Mause bis in 
die Urzeit der arischen Volker zuruckversetzt wird, wir werden 
auch gezwungen , denselben Grand , aus w^elchem die Maus 
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dein indischen Rudra geheiligt ist, ebenso fur den griechischen 
Apollo gelten zu lassen. Ann erscheint in der spateren Mytho- 
logie der Inder die Maus als Altribut Ganetja’s, der genau wie 
Apollo Smintheus im Tempel zu Chrisa anf einer Maus stehend 
dargestellt wird. Ganet^a heisst daher akhurata raiisikanka, 
der auf einer Maus (Ratle) reilende Golt. Allerdings erklart 
Bothlingk (Worterb. zu Ganetja, 2, 64!) die Maus (Ratle) ffir 
ein blosses Symbol der Klugheit, weil dieselbe in die verbor- 
gensten Schlupfwinkel zu dringen verinoge. Allein Ganet^a, 
der Sohn Qivas mil der Parvati und Anfuhrer der cjivailischen 
Schaaren, ist doch offenbar nichts Anderes, als eine Hyposlase 
Rudra -Qivas selbsl; denn auch ^iva als Anfuhrer seiner 
Schaaren heisst Ganeeva. Die Maus als Symbol wird daher 
zweifelsohne von Rudra -Qiva selbsl auf Ganecja ubergegangen 
sein. 1st dies aber wirklich der Fall, so folgt daraus, dass 
die Maus an Rudra aucli nur jene Eigenschaft symbolisch an- 
gedeutet haben konne, die sich durch Hypostase als Gott Gane^a 
von seinem Wesen loste, d. h. dass auch dem Rudra die Maus 
nur insofern heilig gewesen sei , als er Herr der Schaaren, 
Ganetja, war. 

Das ist nun freilich bios ein Schluss, allein es lindet 
derselbe in der indischen Mythologie mannigfache Bestatigung. 

Die Schaaren Rudra's waren doch insbesondere die Maruls, 
die Sturmgeister, die in der dunklen Wetterwolke einherfuhren 
und die leuchtenden Blitze auf die Erde schleuderten. Die 
altere theriomorphische Anschauung sah in derselben Erschei- 
nung, welche die physikalische Grundlage der Maruts bildete, 
einherjagende Eber. Daher wird Rudra R. V. 1, 114, 5 der 
Eber genannt, varaha, der durch Beugungen vom Himmel 
herabgerufen werden soli und ebenso heissen die Maruts 
R. Y. 1, 88, 5 erzzahnige varahu, was dasselbe bedeutet. 
(Kuhn, Herabkunfl des Feuers, S. 202). Ausser der Farbe 
waren es vorziiglich die leuchtenden Hauer (apyijres odovreg) 
des irdischen Ebers, welche die Yorsteliung von himmlischen 
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Wolkenebern erzeugten. Sie erinnerfen an den Blitz (dpyij reg 
xe p«uvoi), der aus der dunklen Sturmvvolke herabfuhr und 
die Erde aufwnhlle. Daher heisst das Schwein noch im spa- 
teren Skr. vajradanta , der Blilzzahn. Nun ist es merkwiirdig, 
dass dasselbe Wort aucli die Ratte bedeutet, die auch vajra- 
da^ana heisst (Wilson). Auch an ihr muss daher jenen Volkern 
die Weisse ilirer Zahne aufgefallen sein und diese Eigenschaft 
muss eine ganz ahnliche mythologische Verwendung der Maus 
oder Ratte veranlasst haben. Hiezu stimmt trefflich, dass auch 
an Gane<;a, akhurata, der Blilzzahn hervorgehoben (ekadanta) 
und der Golt selbst vajralunda genannt wird. 

Wenn daher die Maruts Eber, varahu , genannt wurden, 
weil sie den Blitz , den leuchtenden Zahn , fiihrten , so werden 
sie auch in der altesten Zeit als Mause oder Ratten gedacht 
worden sein. Die versclredenen Dimensionen der beiden Nalur- 
bilder mag auffallen, sie kommt aber, wie Schwartz in seinem 
trefflichen Werke : „Der Ursprung der Mythologie“ S. 229, nach- 
gewiesen hat, fur jene phantasievolle Zeit gar nicht in An- 
schlag. Die Schaaren Hudra's also bestanden nach iilterer 
theriomorphischer Anschauung wie aus Ebern , so auch aus 
Mausen. Aus diesem Grunde blieb denn auch die Maus das 
Attribul des Gottes, nachdem er sich zu voller Menschlichkeit 
entwickelt hatte. — 

Aelian hat uns eineu griechischen Volksglauben iiber- 
liefert, welcher beweist, dass auch unter den Griechen die 
uraltcn Beziige der Maus zu Sturm und Wetter noch nicht 
vollig vergessen waren. Pfeifende Wiesel und Mause, sagt er, 
wenn sie heftig wider einander anspringen, zeigen ein hef- 
tiges Unwetter an. Ganz natiirlich. Die Rede wollte doch 
ursprunglich nichts Anderes besagen, als : wenn die Sturmwinde 
pfeifend gegen einander fahren und die Blitze dazwischen 
leuchten, gibt es ein hefliges Unwetter. Die Mause sind hier 
offenbar Apotypome des Blitzes. Merkw r iirdig ist in dieser Be- 
ziehung eine Aeusserung des bohmischen Chronisten Hajek 
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zura J. 1380. „In diesem Jahre 44 , sagt derselbe, „gab es in Boh- 
men sehr viele Mfiuse, man sagte, sie seien vom Gewitter her- 
gekommen . 44 Auch nach deutschein Glanben werden die Manse 
im Gewitier geboren. Es ist eine bekannte Erscheinung, dass 
die Mfiuse in Folge ihres Wandertriebes zuweilen in zahlloser 
Menge auf den Feldern sichtbar werden. Man erklfirte sich 
diese Erscheinung aber so, als ob die Mfiuse aus der Wetter- 
wolke geboren, auf die Erde niedergefallen vvfiren. So erzahlt 
Majolus, Dierutn canic. pag. 107 aus Norvvegen : ..Leeth bestiola 
quadrupes, magnitudme soricis , pelle varia ; hae enim per 
lempeslales el repenlinos imbres deeidunl, incomperlum adhuc, 
unde an ex remolioribus insulis hue venlo delalae, an ex 
nubibus f oeculenles temere natae deferantur.“ 

Nach cinein weitverbrcilelen Glauben vermochten die Hexen 
Blitz und Hagel herbeizuzaubern; eben so schrieb man ihnen 
die Machl zu Mfiuse fiber die Felder ihrer Feinde zu schicken. 
Ein junges Mfidchen warf zwei Kfigclchcn Erde hinlercinander 
auf das Feld und alsbald wiinmelte der Acker von Mfiusen. 
Schon Jacob Grimm hat angedeutet, dass in solchen Sagen das 
Mausemachen nichts anderes sei, als ein alter, lfingsl missver- 
standener Ausdruck fiir Hagel- und Welterzauber. (Myth. 1044.) 

Ueberall also brechen dieselben Vorslellungen durch. Ich 
weiss nicht, woher der Verfasser <fes ..Schauplatzes vieler un- 
gereimten Meynungen 14 (Berlin 1736) die Nachricht hergenommen 
hat, dass die Sineser die Donnerkeile Donnerzfihne nennen. 
„Die Sineser, “ sagt er, ,, nennen sie Donnerzfihne und hallen 
mit den Indianern davor, dass der Donner ein lebendiges Thier 
sei, welches sich in den Wolken aufhalte und mit seinern 
Brfillen den Schall verursache , das Feuer aber ausspeie. 
Dieses Thier habe einen grossen Kopf und lasse zu Zeiten 
einige von seinen Zfihnen ausfallen, welche hernach gefunden 
werden. Einige wollen gar dieses Thier in ciner Donner- 
wolke, die sich geoffnet, gesehen haben . 44 Mag Tharsandcr 
die Nachricht wo immer her geschopft haben, eine ganz fihn- 
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liche Vorslellung miissen wir auch den indogermanischen 
Volkern vindiciren ; nur dass bei ihnen das Thier best i mint 
bald als Eber, bald als eine riesige Maus gedacht wurde. 
In der griechischen Sage ist es ein Drache, dessen Zahne 
gesaet werden. — Bei alien arischen Volkern finden sich 
noch Spuren und Erinnerungen an diesen Glauben. Diese 
zeigen sich vielfach noch in der Verwendung, vvelche Maus, 
Ratte und Maulwurf in den aberglaubischen Gebrauchen dieser 
Volker gefunden haben. Maus , Ratte und Mauhvurf haben 
hiebei dieselbe mythologische Geltung, wie denn das Skr. akhu 
alle drei Thiere bezeichnet und auch im Griechischen noch 
fivo^os Maulwurf und Maus bedeutet. Das Charaklerislische 
an diesen Thieren war eben ihr Zahn. 

Aus einer dunklen Erinnerung an den Blitzzahn der Maus 
erklaren sich zuerst eine Menge von aberglaubischen Gebrauchen, 
die sich auf Zahnweh und Zahnen beziehen. Hat ein Kind 
einen Zahn verloren und will schnell einen neuen haben, so 
steckt es nach deutscher Sitle denselben in ein Mauseloch und 
spricht: ,,Mauschen, Mauschen, ich geb dir einen knochernen, 
gib mir einen eisernen.^ Wenn ein Kind hart zahnt, so binde 
man ihm einen abgebissenen Mauskopf, in ein Tiichlein ge- 
wickelt um den Hals. Wenn man Brod isst, wovon eine Maus 
gefressen hat, so bekommt man kein Zahnweh (Kuhn Westf. 
S. 2, 34). In Bohmen tritt der Fuchs an die Stelle der Maus. 
Das Kind wirft den ausgefallenen Zahn uberrucks hinter den 
Ofen und spricht: „Lisko, lisko, ja ti dam kosteny a ty me 
dej ielezny. Fuchslein, Fuchslein, ich geb dir einen knochernen, 
gib mir einen eisernen. u Nun ist aber in den slavischen Sagen, 
wo der junge Konigssohn mit Hiilfe des Fuchses das gold- 
haarige Madchen (Deva) befreit (Hanus, D6va 30 a. p.) und 
auch in der deutschen, wo der Fuchs im Dienste des Konigs- 
sohnes den Berg zerstort, jedenfalls ein Apotypom des Blitzes. 
In Bohmen heisst der deutsche Funkensonntag , der ersle 
Sonntag in der Fasten (Grimm, Myth. 394), der Fuchssonntag 
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(lisdi nedele). Am Vorabende desselben hangen die Eltern 
Brezeln an Weidenruthen in die Aeste der Baume, des andern 
Morgens wccken sie dann die Kinder vor Sonnenaufgang und 
sagen ihnen : Der Fuchs sei vorbeigelaufen und* habe ihnen 
Brezeln auf die Bauine gehangt. (Hanus bajesl. kal. c. 88 a. p.) 
Zu Fastnacht legt man auch in Schwaben dem Fuchs Gebficksel 
unter eine Heckc, damit er sich nicht an den Kindern ver- 
greife. In Westfalen singt man, wahrend man uin die Osler- 
feuer tanzt: 

„KQk dl n5t iim 

dal fSsskea dal kiimt.“ 

Bei Hundesossen ist der Fuchs mil dem Teufel um die 
Wette gesprungen und hat ihn besiegt. (Kuhn, Westf. Sg. 2, 
161, 224. 1, 191.) Da nun die Funken- und Osterfeuer auch 
dem Donner zu Ehren brannten , der ja um diese Zeit im 
Gewilfer wiederkchrte : so war der Fuchs jedenfalls des Donner- 
goltes hciliges Thier. Ileute noch sagt man in Bbhmen : „Hol’s 
der Fuchs“ Oder auch: ^emt’ to kozel, 11 „Hol ! s der Bock, 11 stall: 
„Hol's der Teufel. 11 Ohnehin weist die rothe Farbe auf den Ge- 
wittergott, (lessen Rosse (Alharv. V. 3, 3, 2) gleich denen Agni’s 
arushasah, die rolhen, genannj werden, also wenigslens als 
Pferde Fiichse sind. Noch Iaufl ein dreibeiniger Fuchs slatt 
des Hundes hinier dem wilden Jager einher. (Rochholtz Natur- 
mythen S. 44.) 

Auf Donner und den Blitz scheint es ferner zu gehen, 
wenn Flieder oder Hollunder gegen Zahnvveh gebraucht 
wird. (Grimm, Myth. 1122.) In einem weslfalischen Zauber- 
spruche gegen Zahnschmerz wird der heil. Petrus unter 
einem Eichbaum genannt , was unverkennbar auf den 
Donnergolt hinweist. (Kuhn, Westf. Sag. 2, Nr. 583.) Ein 
ausdriickliches Zeugniss aber, dass man sich den Blitz wirk- 
lich als heilkraflig fur die Zahne dachte, ist in einem bohmischen 
Volksglauben enthalten, den Hauska mitgetlieill hat. (Casop.) 
Wer will, dass ihm die Zahne nicht well thun, der nehine ein 
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Sliick Holz von dem Bauine, in welchen es im Frfihling das 
ersle Mai eingeschlageu hat, und mache sick daraus einen 
Zahnslocher oder man stecke wahrend des Gewitters, wenn der 
ersle Donner rollt, ein Stiickchen Eisen zwischen die Z&hne 
und lasse es so Iange darin, bis der Donner verhallt 1st. Ebenso 
wird bei den Inselschweden der Bisawigg besonders gegen 
Zahnschmerzen augewandt. (Zeitschr. f. d. Mythol. II, 319, 
Anmerk. 3.) 

Merkwiirdig stimmt hiezu der romische Aberglauben. Wenn 
man aus einem vom Blitze getroffenen Holze, die Hiinde auf 
den Riicken geiegl, elvvas iierausbeisst und an den schmerz- 
haf ten Zahn bringt, so vergeht das Zahnweh. Plinius. Hist. Nat. 
28, 11. Dagegen braucht man auch den grossten iinken Zahn 
eines llundes 30, 8, 1, die Zahne eiuer Schlange, 30, 8, 4 
und den Zahn eines Mauhvurfs , wenn man denselben dem 
lebendigen Thiere ausreisst und sich ihn anbindet, 30, 7. Aus- 
serdem hilfl Asche von Mauskopfen oder von M&usemist. 28, 49. 

Man sieht, unsere Rechnung ist richtig. Der Blitz hilfl 
gegen Zahnweh, die Maus desgleichen : es miissen also jeden- 
falls Yorslellungen vorhanden gewesen sein, welche diesen 
Parallelismus rechtferligen. Das Riithsei lost sich aber, sobald 
der Blitz als Zahn und zwar als Mauszahn aufgefasst wird. 

Aber auch sonst beriihrt sich die Function der Mause 
im Aberglauben der indogermanischen Volker mil der des 
Donnerkeils oder Blitzes. Thors Hammer ist der sichersle 
Schulz gegen Zauber. Diesclbe Kraft wird von Plinius der 
Flederinaus, die ja gleichfalls den Blilzzahn besass, beigelegt, 
wenn man dieselbe lebendig dreimal urn's Halts triigt und 
dann annagelt (Plin. Hist. N. 29, 26). Wenn aber dem Donner- 
keil eine wunderbare Heilkraft beigelegt wird (Ztschr. f. d. 
Myth. II, 318), so hat das in dem Aberglauben von der Maus 
gleichfalls seine Parallelen. Lassl man einen Maulwurf in der 
Hand sterben , so kann man mit dieser Hand allerlei Weh- 
tage heilen (Kuhn, Weslf. Sag. 2, Nr. 242 Anm.). Der Mittel- 
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finger der rechlen Hand, mit welcher man einen Hamster er- 
wttrgt hat, heilt nlle Wunden. (Casop. kr. cesk. Mus.) Nicht 
minder bedeutsam isl es. was Plinius erzahlt, dass Manse, 
wenn man sie zerschneidet nnd anflegl, ein gutes Heilmittel 
seien gegen Schlangeubisse. (Hist. Nat. 29, la.) Heilmittel aus 
Mausen befordern das Wachslhum der Haare. die Klarheit des 
Gesichtes und werden gegen Ohrensclimerzen empfohlen. (Hist. 
N. 29. 37. 38. 39.) Der Kopf des Manlwurfs lieill die Kropfe, 
gegen welche insbesondere auch Schlangen und Eidechsen, in 
Bohmen aber ein zerrissener Froscli angewendet werden. (Plin. 
30, 12, 3.) Ein Burger von Niirnberg Hess den Mausen einen 
Faden durcli die Augen ziehen und band solche hernach um 
den Kropf, dann schwand dieser. (Adam von Lebenswaldc, 
Teufels List und Betrug, Salzburg. 1080. 7. Traetfitlein S. 41.) 
In Mahren helfen die Zehen (pazourky) eines Manlwurfs, den 
man nichl mit blossen Handen gefangen bat. gegen das Fieber. 
(Kulda, der Aberglauben und die Volksgebr. in der miihrisclien 
Walachei (Schrift. der hist. stat. Sect. IX, S. 132.) Das Fctt von 
gekochten Schlafra tzen und Spitzmausen beliiitel vor dem Schlag- 
fluss (Plin. H. N. 30, 26) : eine zerschnittene Mans aufgelegl, zieht 
Rohre und Pfeile aus der Wunde. (ibid. 30, 42.) In England 
endlich iiben die Zweige der Mausesche eine heilende Kraft 
aus, wenn Vieh durch das Ueberlaufen einer Spitzmaus erkrankt 
ist Wir iniissen bei dem letzten Gebrauche einen Augenblick 
verweilen. 

Enter einer Mausesche verstehl man in England eine Esche 
(poliardash) Oder auch eine Eiche oder Ulme (Grimm Myth. 1120), 
in welche unter gewissen Gebrauchen und Zauberformeln (with 
several quaint incantations long since forgotten) eine Maus 
lebendig eingepflockt ward. 

Das Einpflocken der Maus erinnert zunachst an die Ein- 
pflockung von anderen Dingen, die insbesondere bei dcr Uebcr- 
tragung (Transplantation) von Krankheiten iiblich war. „Merkst 
Du, dass das Fieber koinmt. so raufe Dir ein Biischel Haare 

2 * 
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aus und reisse ein Stttckchen vom Kleide ab, mit dem Du so 
eben angethan bist, dann bohre Du selbst oder sonst Jemand 
ein Loch in eine weisse Weide, stecke die Sachen hinein und 
treibe einen Hagedornkeil darauf (klinek hlohovV). Beim Nacli- 
hausegehen wende Dich nichi um und wenn Dich eine Stimme 
rufen sollie, so ineide Dich nicht.“ Dann horl das Fieber auf. 
(Kulda, Aberglauben a. a. 0. S. 132.) Stalt der Haare wurde 
auch der Unrath in das Loch des Ba nines eingeschlossen. (Adam 
v. Lebenwalde 7, 21.) In.Bohmen nimmt der Kranke einen 
Pflock, schlfigt ihn in einen Baum ein und sprichl dabei: Tam 
te zalloukam , abys na mne nikdy nechodila. Hier schlag ich 
Dich ein, damii Du nirgendwo iiber mich kommst. (Casop.) 
Hieher gehbren auch die zahlreichen Erziihlutigen. in denen ein 
Geselle die Pest, die in der Gestalt eines blauen Nebels umher- 
zieht, in ein Loch einpftihlt, worauf das Sterben so lange aus- 
setzte, bis die Neugierde des Gesellen den Pfahl herauszog und 
der blaue Nebel wieder frei ward. (Grimm, Myth. 1135.) Aber 
auch das Ungliick oder vielmehr der bose Damon kann einge- 
pflockl werden. Ein armer Ritter sass im Walde und verzehrte 
seine spfirliche Kost. Da erblickte er fiber sich ein ungeheures 
Wesen, .welches ihm zurief: „ich bin din ungelficke.“ Er 
Iadete es zum Mitessen ein, kaum aber war es herabgestiegen, 
so fasste er es und schloss es in einen „eicher u (hohlen Eich- 
baum?) ein. Yon nun an schlug ihm Allcs zu Glttck an. Als 
aber ein Neider hinausging und das Wesen befreite, hockte 
dasselbc auf dessen Rficken. (Grimm Myth. 832.) Schon J. 
Grimm hat diese Gebrauche, wobei Krankheit oder Unglfick 
eingepflockt werden, mit der Einpflockung der Maus in die 
Mausesche verglichen. Indess findet doch zwischen beiden ein 
wesentlicher Unterschied statt. Das Einpfahlen des bosen 
Damons, oder der Pest gleicht einfach der Art, wie ein Schmied 
in dem litauischen Marchen (Schleicher S. 108) den Teufel 
fiberlistet, indem er ihn an einen Sessel, an einen Sack mit 
Hufnageln und an einen Apfelbaum fesselt. Der Gegenstand, in 
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welchen die Pest eingeschlossen wird. ist gleichgiltig. bald 
die Wand , bald eine Nisclie. Bei der Transplantation der 
Krankheiten dachte man sich die Krankheit einfack auf ein 
Thier oder eine Pflanze iibertragen und der Baum, in welchen 
die Haare. Nagel oder der I'nralh des Krankcn eingeschlossen 
wurde, nnlerlag keinerlei Yeriinderttng. hochstens glaubte man. 
dass er absterbe. Wo aber die Krankheit als boser Damon 
gedacht und angeredet ward , herrschten dieselben Vorstel- 
lungen, wie bei dem Einpfahlen der Pest oder des Ungliickes. 
Durch das Einpfahlen der lebendigen Mans in die Esche erhiell 
jcdoch der Baum — und das ist das Charaklerische an der 
.Sache — fiir immer eine bestimmte heilkraflige Wirknng; eine 
sanfte Beriihrung mil ihren Zweigen heilt die Schmerzen, 
welche die Spitzmaus durch ihr Ueberlaufen oder ihren Biss 
dem Viehe verursacht hat. Die Spitzmaus gall namlich sowohl 
den Romern, als auch den Slaven und Deulschen fiir ein iiusserst 
gifliges Thier, das insbesondere dem Vieh schadlich war. 
Ihre giftige Natnr kennt schon Plinius (Hist. nat. 8, 53) und 
Rollenhagen schilderl die Wirknng ihres Bisses folgender 
Massen : 



Demi jhre hiss so glftlg war, 

Dass sie die Kalz zwar fengt mid schleehl 
Vnd fiir jliren Ranh sie mil slch Iregt. 

Aher weder schmecket noch frist, 

Und wo ein riss jhres zehnlclns Ist, 

Die wund voll roler hlattem hrennt, 

Als die so man carhnnkel nent, 

Der verwund aucli trawrlg aussahe, 

Der kalle schweiss vnib ihn herlage, 

Das grlmmen hlehet auff den hauch, 

Der kalle Ham placet jhn auch, 

Dass er endllch daran verdlrbt 
Vnd wle an der Pesttleutz stirhl, 

Legt er nlcht mlt ess is die stand 
Seuff Oder Knobelauch auf die wund, 

Trlukt Wermut Weln and Tyriack 
Vnd was >om Gift erretten mag. 

Froschmeuseler, Magdeburg 1569. 3, 6 ff. 



Digitized by Google 




14 



In Bohmen lieisst es von ibr, sie fresse den Kiihen das 
Euler. (Casop.) In England verursacht sie die Liihmung und 
das Anschwellen der Thiere. „For il is supposed, lhat a shrew- 
mouse is of so baneful and delerious a nature, that wherever it 
creeps over a beast be it horse, cow or sheep, the suffering 
animal is afflicted with cruel anguish and threatened with 
the loss of the use of the lirabs.“ (Gil. While : the natural 
history and antiquities of Selborne bei Grimm Myth. 1120.) 
Das Anschwellen des Viehes erwahnt Rob. Plot, natural hist, 
of Staffordshire ebenfalis bei Grimm a. a. 0. : ,, superstitious 
customs the have in this county of making nursrow trees for 
the cure of unaccountable swellings in their cattle. For to 
make any tree, whether oack, ash or elm, a nursrow tree, 
they catch one or more of these nursrows or fieldmice, which 
they fancy bite their cuttle and make them swell and 
having bored a hole to the centre of the body of the tree, they 
put the mice in and then drive a pegg in after them of the 
same wood, where they starving at last comunicate forsooth 
such a virtue to the tree, that cattle thus swoln being wipt 
with the boughs of it presently recover: of which trees they 
have not so many neither but that at some places they goe 8 
or 10 miles to procure this remedy. 11 Ganz ahnliche Rinder- 
krankheiten w-erden in anderen Gegenden anderen Thieren 
zugeschrieben. Wenn den Kiihen das Euter anschwillt, so 
ruhrt das, wie die Slovaken iin nordlichen L’ngarn glauben, 
von einer Schlange her, welche den Kiihen auf der Weide das 
Euter aussauge. (H. Ziffer aus Trentschin.) Derselbe Glaube 
findet sich auch in der Schweiz. (Vernaleken Aipensagen S. 250.) 
In Ungarn gebrauchl man daw-ider Teufelskoth, den man im 
Walde findet. 

In Bohmen schreibt man die Entziindung und Geschwulst 
einem grossen schwarzen Landfrosche zu, der die Kiihe in’s 
Euler beisst. Urn die Krankheit zu heilen, wird eine gewisse 
Pflanze mil einem Steine so lange geschlagen, bis sie ganz 
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zermalmt ist. Dann nimmt man den Sand, dcr sich bei einein 
runden Schleifstein bildet, mengt ibn mit der zerslossenen 
Pflanze und legt das Gemisch der Koh auf. Hiedurch, glauben 
sie, wird der Frosch aus dem Stalle vertrieben und die Kuh 
gesund. (H. Pick aus Studena.) In Brandeis zerreisst man 
einen Frosch und belegt mit den H£lften das geschwollene 
Euler. (H. Hussa aus Brandeis.) Yon einem schwarzen Frosche, 
der sich im Klee aufhalt und den Klihen an den Bauch springt, 
riihrt auch das Aufblahen der Ktihe, der Windbauch, her. Dawider 
gebraucht man die Asche von den Fischgraten des heiligen 
Abends, die auch zur Abwehrung des Blitzes dient, 
und mischt sie den Kiihen in’s Saufen. Ausserdem raucbert 
man mit Sauerampfer, der jedoch auf dem Kirchhofe gewachsen 
sein muss, der Kuh den Bauch ein. (H. Cermak aus Kutten- 
berg.) Anderwilrts ist es das Wiese], das durch sein Anhauchen 
den Windbauch der Kiihe verursacht So schon bei Rollen- 
liagen Froschmeuseler 1, 26, wo Wieselfelle dagegen angerathen 
werden. Der schwarze Frosch, das Wiesel, die Schlange — 
im Volksglauben alle sehr verdachtige Thiere — stehen also 
hier der Spitzmaus, welche den Kuhen an dem Euter frisst, 
offenbar gleich. Ihre Beriihrung oder ihr Anhauch verursacht 
dem Vieh Schmerz und Lahmung, entziindet die Euter und 
blfihet den Leib auf. Sie vertreten daher hier augenscheinlich 
die bosen Elben, deren Geschosse gleichfalls ltihmen und denen 
ja hanptshchlich die Rinderkrankheiten zugeschrieben werden. 
(Grimm Myth. pg. 429.) Hiezu stimmt vollkommen, dass wider 
sie und die Krankheit, die sie hervorgerufen haben, Mittel 
angewendet werden, welche auch zur Abwehr des Blitzes 
dienen. Die Enlziindung des Eulers wird in der Gegend von 
Merseburg und in Hessen geradezu mit dem Donnerkeil geheilt, 
man bahet damit das geschwollene Gemelk der Kuh, damit die 
Geschwulst vergehe. (Mannhardt, Germ. Myth. S. 22.) 

Wenn nun der Mausesche dieselbe Kraft beigelegt wird. 
wie dem Donnerkeilc, so gleicht sie der Eberesche, welche ja 
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ebenfalls fur heilkriiflig gehalten wurde gegen Rinderkrank- 
Jieilcn, insbesondere gegen die rotlie Milch. Von der Eber- 
esche hat aber Kuhn in seiner bcriihmten Schrift „die Herab- 
kunft des Feuers“ iiberzeugend dargethan, dass sie als ein 
zum Baum gewordener Donnerkeil, als eine Verkorperung des 
Blitzes, gleich dem indischen Atjvallha verehrt worden sei. 

Mausesche und Eberesche, beide sind demnach so viel als 

* 

Blitzesche. Von dem indischen A^vattha sagt die Legende 
noch ausdrucklich, dass Agni sich in Rossgestall in ihm 
geborgen habc. Der Name des. Vogel beerbaumes, bjaurg Thors, 
lasst eine ahnliche germanische Mythe vermuthen. (Kuhn, Her- 
abkunft d. F. und G. S. 201.) In den rothen Beeren der Eber- 
esche, die den Friichten des indischen A<jvaltha glichen, war 
die Beziehung dieses Baumes zum himmlischen Feuer hin- 
reichend angedeutet. An der gewohnlichen Esche fehlte ein 
solches Zeichen. Es Ireten daher auch bei ihr die Beziehungen 
zu dem Feuer weniger klar hervor, als ihre Beziehungen zum 
himmlischen Tranke. (Kuhn Herahk. d. Feuers S. 229 ff.) Sie 
haben aber sicherlich nicht gefehlt; denn nur aus diesen 
erklart sich die schlangenvertilgende Kraft der Esche und jene 
merkwiirdige schwedische Sage, in welcher ein blinder Riese 
ein Hiinengrab durch eine daraufgestecktc Esche in Flammen 
selzt. (Kuhn, a. a. 0. S. 260.) In solchen Gebrauchen nun, wo 
die Esche augenscheinlich als Verkorperung des Donnerkeils 
wirksam war, wie bei der Abwehr bdsen am Vieh geiibten 
Zaubers, hielt man es fur noting, gleichsam zur Vervollstan- 
digung des Symbols eine Maus einzupflocken. Das beslatigel 
denn, dass man in der Maus eine Incarnation des himmlischen 
Feuers sah, wie uns schon ihr Name vajradanta andeutete. Die 
Maus in der Esche ist also gleichsam der im Aqvalthabaum 
verborgene Agni der indischen Sage. 

Eine andere Verkorperung des Blitzes und Donnerkeils 
ist die Wiinschelruthe und die Alraun. Zwci Eigenschaflen 
insbesondere legte nach Tabernamontanus der Volksglaube 
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der letzteren bei, „dass sie die Leute gliickselig und unbar- 
hafle Weiber fruchtbar mache.“ Panzer beitrag 1 , 250. Das 
erinnert an einen Spruch des Atharva-Veda 17, H, nach welcher 
der auf der Qami gewachsene A^vattha der Frau das Verinogen 
verleiht. einen Knaben zur Welt zu bringen. Man badete das 
Alr&nnchen in warmem Wasser. Dieses Bad war sonderlich 
gut, wenn eine Frau in Kindesnotken war und nicht gebaren 
konnte. Sie trank dann einen Lbffel jenes Wassers und gebar 
so mit Freude und Dankburkeit. Steckte man. wenn man vor 
Gericht ging. das Miinnlein unter den rechten Arm, so bekam 
man eine gerechte Sache. (Keysler antiq. sept, bei Kuhn S. 207.) 

Ganz ahnliche Vorslellungen hallen auch an den Miiusen 
and ihrcn Yerwandten. .,Stirbt jemandem ein Maulwurf in der 
Hand , so wird derselbe gliicklich und namentlich viel Geld 
erhalten. (Kuhn Weslf. Sgn. 2. 80.) Wer einen Beutel von 
Mauhvurfsfell und darin einen Wiedehopfskopf und einen Pfennig 
bei sich trfigt, tlem geht das Geld nie aus. (Panzer beitrag. 259). 
Eine abgebissene Maulwurfspfote bringt Gliick beim Kaufen 
(Praetorius Abenteuerl. Gliickstopf S. 259.) Wenn man den 
Samen mit der Schuller eines Maulwurfs beriihrt. so wird er 
fruchtbarer. (Plinins Hist. Nat. 18. 45.) Will man, dass Kinder 
mit schwarzen Augen geboren werden, so muss die schwan- 
gere Frau eine Spitzmaus essen. ( Plinins H. N. 30. 46.) Merk- 
wiirdig ist, was Plinins (Hist. nat. 29, 15), als Lehre der 
Magier mittheilt: wenn man den Ferkeln eine Mausleber in 
einer Feige gebe, so folge dieses Thier dem Geber: auch bei 
dem Menschen habe dieses Mittel eine ithnliche Wirkung. Das 
stimmt schon zu der herzgewinnenden Kraft der Alraun, welche 
nach Tharsander (Schauplatz 561) selbsl steinerne Herzen zur 
Liebe bewegl und in einem Schwanke. den Grimm (Myth.) aus 
einer Handschrifl des 15. Jahrhnnderts mittheilt, einen bosen 
Uann in einen ziirllichen und sanften verwandelt. Endlich 
aber legl der Volksglaube in Biihmen der Fledermaus eine 
Eigenschafl bei, die wiederum an eine andere Verkorperung 
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des Blitzes erinnert, an das Farrnkraut. Wer das linke Auge 
einer Fledermaus bei sich tragt, wird unsichtbar. wie derjenige, 
der Farrnsamcn in seinen Schuhen hat. Kuhn hat darauf auf- 
merksam gemacht. dass diese unsichtbar machende Kraft des 
Farrnsamens von der bergenden Wolke. der Nebelkappe unserer 
mythischen Gestalten hergenommen sei. (Herabkunfl des Fcuers 
S. 222.) Bestatigt wird seine Ansicht durch einen anderen 
hohmischen Volksglauben, nach wetchem das gctrocknele Herz 
einer schwarzen Katze, wenn man es in der Milch einer 
schwarzen Kuh kocht und bei sich tragt. gleichfalls Unsicht- 
barkeit verleiht. Dieselbe Wirkung erzielt man , wenn man 
sich mit dem Fett einer Eidechse schmiert. (Casop.) Die 
Katzen, deren funkelndes Auge an den Blitz erinnerte, sind 
langst als Sturm- und Gewitterwesen erkannt worden. (Mann- 
hardt Gotterwelt S. 89 f. Schwartz Ursprung der Myth. 230 f.) 
Sie ziehen Freyas Wngen (Gvlfaginning 24, 49), und spielen 
in dem deutschen Hexengiauben eine hochst bedeutsame Rolle. 
Ihre nahe Beriihrung mit den Mausen aber erhellt schon daraus, 
dass sich beide Thiere in den Volkssagen vielfach vertreten. 
So wandelt sich z. B. die ausfahrendc Mar bald in eine Maus, 
bald in eine Katze. (Grimm, deutsche Sagen 1, 336.) Eben so 
klar ist die mythologische Bedeutung der Eidechse, die im 
Grnnde nichts Anderes ist. als ein Miniaturbild des Gewitler- 
drachens. Als solches ist sie im Avesla ein Geschopf des Agra- 
mainyus und ihre Todtung ein frommes Werk. (Yendidad Farg. 
14, 12. 13). Katzen und Eidechsen sind also Gewitterwesen 
und ebenso ist das Farrnkraut entschieden eine Yerkorperung 
des Blitzes. Wenn nun die Fledermaus mit diesen Wesen die 
unsichtbar machende Kraft gemeinsam hat: so scheint das 
ganz geeignet, unsere Ansicht von dem himmiischen Ursprung 
der Mause zu unterstiitzen. Nach deutschem Aberglanben ist 
ein unsichtbar machender Stein in dem Neste eines Zeisigs, 
er kann aber nur von etnein Raben gefunden werden. Um 
seiner habhafl zu werden, muss man einen j ungen Raben neben 
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seinem Neste an einein langen, rothen Faden aufhangen, dann 
holt der alte den Stein herbei, und legt ihn dem todten Jungen 
in den Schnabel, da ini t er von den Menschen nicht gesehen 
werde. (Tharsander, Schauplatz Seite 724.) Bin Vorgang, der 
vielfach an die Gewinnung der Springwurzel erinnert. 

So viel , denke ich, geht aus unseru bisherigen Unter- 
suchungen als sicheres Result at hervor: Der Blitz wurde 
von dem arischen Urvolke urspriinglich als der 
leuchtende Zahn eines Thieres, einer Maus, ge- 
dacht, die in der dunklen Gewitterwolke einher- 
fuhr. Spater jedoclP id entificirte man haufig das 
Thier selbst mil seinem Zahne und Maus und Blitz 
warden gleichgestellt. Ich kann hiebei ein Zeugniss 
nicht iibergehen, das Mannhardt aus Faye Norske Sagn. 38 mit- 
getheilt hat. (Germ. Myth. S. 79.) In jener Sage verwandeln 
sich die Elfenrinder in Mkuse und versclnvinden im Berge. 
Da nun Elfenrinder Wolkenkiihe sind, so scheinen bei der Sage 
von ihrer Yerwandlung in Miiuse ganz ahnliche Yorstellungen 
gewaltet zu haben, wie in der indischen Mythe von Yrilra, der, 
wenn er von Indra getroffen wird, als Schlange (Blitz) zur 
Erde sturzt. Nun begreift es sich, was es bedeuten soli, wenn 
es heisst: Die Miiuse werden im Gewitter aus den Wolken 
geboren (ex nubibua nascuntuv). Der Ausdruck ist ganz wort- 
lich zu nehmen, und, wie es scheint, eine jener merkwiirdigen 
Phrasen, die, von der Tradition geheiligt, auch dann noch 
missverstanden fortlebten , nachdem ihr urspriinglicher Sinn 
langst entschwunden war *). 

Wie Kuhn nachgewiesen hat, dachte man sich den Blitz 
am Himmel in ganz ahnlicber Weise entstanden, wie man sich 
selbst auf Erden das Feuer erzeugte, namlich durch Drehung 
eines Stabes in der Nabe des verloschten Sonnenrades. Dieser 



* Vergleiche liter fiber den schflnen Atifsatz .Comparative tnylliologle 1 * von 
Max Miilier, Oxford Essays 1856, S. 17 IT. 
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Vorgang wuriie aber auch als Zeugungsact aufgefasst , bei 
welchein Agni geboren und auf die Erde gebracht wurde. 

Aus der Mischung dieser beiden Vorstellungen, der Ent- 
ziindung des himmlischen Feuers durch ein Manlhana und des 
irdischen Zeugungsactes, entstand denn auch der Glaube, dass 
bei jener Zeugung im Gewitter der himmlische Funke der Seele 
geboren wiirde, den dann die feuerbringenden Vogel, wie 
unser kinderbringender Storch auf die Erde brachten. Mach 
dieser Anschauung wurden dann auch die Seelen, wie die 
Mause, im Gewitter geboren. Noch nach heutigem Volksglauben 
stammen die Kinder aus Holda’s Bmnnen, dem himmlischen 
Gewiisser, oder dem Berge, der Wolke. (Mannhardt Germ. Myth. 
255 u. a. a. 0.) Aber auch die Erinnerung an die Blitzgeburt 
der Seele ist im deutschen Volksglauben noch nicht vollig 
erloschen. An den Burglluh bei Wolfliswil (Frickthal) wird 
ein isoiirt stehender thurmformiger Fels der Ankenkiibel ge- 
nannt. In ihm steht der Kieinkindertrog. Donnert es, so sagt 
man solchen Lenten, die eben ihr Kind durch den Tod ver- 
loren haben , zum Troste : es ist wieder ein Stein von der 
grossen Fluh heruntergepoltert ; nun kann die Hebamme wieder 
ein anderes herausholen. (Kochholz 1 Nr. 77 bei Kuhn Westf. 
S. 240 f.) Die Steine, die mit dem Blitz herunterpoltern und 
zu Kindern werden, gemahnen an die Drachenzahne , welche 
Athene oder auf ihr Geheiss Kadmos in die Erde saet und aus 
denen die Stammvater der edelsten Geschlechter im kadmischen 
Theben erwachsen. (Preller 2, 25 f.) Hiedurch fallt denn auch 
Licht auf den italischen Genius, deorum films , et parens 
hominum ex quo homines gignuntur , zumal derselbe Jupiters 
Sohn genannt wird. (Aufustius bei Sestus v. Genium.) Damonen 
und Genien sind , wie schon ihre Schlangengeslalt andeutet, 
Blitzeswesen und als solche sowohl Sohne des Zeus, als auch 
die Erzeuger der Menschen. 

Mit diesein Glauben an die Gewittergeburt der Mimse und 
Seelen steht es nun ohnstreitig in Verbindung, wenn die Seele 
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des Meuschen, sowohl die iui Korper wohnende ais anch die 
bereils abgeschiedene. ais Maus gedaclil wurde. Gerade dieses 
Bild musste sicli den alien Vorslellungen von der Seele leicht 
anschmiegen. Die Seele war ja andererseits bios der Athem. 
der Bauch, der in der Brust des Menschen wohnle und durch 
die Mundhohle wie eine Mans a us- und einschliipfle. Vielleichl 
dass solche Vorslellungen in der That mifgewirkt haben, den 
Glauben an die Mausgestalt der Seele zu erhallen. Wie dein 
auch sei, besonders iiu dcutschen und slavischen Volksglauben 
linden wir die Mausgestalt der Seele enlschieden ausgesprochen. 
(Maunhardl Germ. Myth. S. 79.) Wenn ein Kind mil offenem 
Monde schlaft, so muss man ihn schliessen, sonsl mdchte die 
Seele in Gestalt einer weissen Maus enlschliipfen. (W olfs Zlschr. 
f. d. Myth. 4, 449.) Bei Praetorius W'eltbeschreibung S. 40 
kriecht die Seele in Gestalt eines rotheu Miiusleins der schla- 
fenden Magd ans dem Munde, und ais eine vorwitzige Zofe 
inzwischen den regungslosen Korper der Magd von seinem 
Platze schiebt, so dass das Mauslein den Weg zuriick nicht 
fimlet , bleibl die Magd lodt. Im t ebrigen war auf demselben 
Hofe ein Knecht haufig von der Trud gejdagt worden und 
konnte keinen Frieden haben , das horle mit dem Tode der 
Magd wieder auf. (Grimm deutsch. Sag. 1, 335.) An derselben 
Stelle erwahnl Praetorius einer ahniichen Erzahlung, welche er 
in seinem „historischen Traumbuche" sub lit. Gliickstraume 
mitgetheilt habe. 

Auffallend ist in dieser Sage die rothe Farbe des Maus- 
leins. Schon Schwartz (Irsprung der Myth. S. 276) hat die- 
selbe mil dem Blitz in Verbindung gcbracht, es ware merk- 
wiirdig, wenn sich darin wirklich noch eine Erinnerung an 
die Blilzgeburt der Seele erhalten haben sollte. Bedeutsam 
erscheint es iibrigens auch, dass die ausfahrende rothe Maus eine 
Trud oder Mar ist, was, wenn Maunhardt (Germ. Myth. S. 47) 
Recht hat, unmittelbar an die Maruls erinnert. — 

Nach bohinischem Volksglauben darf man nicht durslig 
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achlafen gehn, sonst konnte die Seele den Korper verlassen, 
inn zu Irinken und man konnte den Tod davon haben. (Casop. 
krai. desk. Mus.) Drei Handwerksburschen hatten sich im 
Walde verirrt. Vom Durste gequiilt suchten sie nach einer 
Quelle. AIs sie lange keine linden konnten, legte sich der 
eine nieder und schlief ein: die andern aber suchten weiter, 
fanden unfern Wasser und tranken. AIs sie zuriickkehrten. 
leglen sie sich zu ihrera Cameraden ins Gras. Da sahen sie, 
dass aus dessen offenem Munde eine weisse Maus schlupfte, 
die lief zum Brunnen und nachdem sie dort getrunken-halte, 
kehrte sie in den Mund des Schlafenden wieder zuriick. Da 
weckten sie den Schlafer und sprachen: Du hist so faul, dass 
deine Seele selbst nach Wasser gehen muss, wir mogen mit 
dir nichts zu thun haben. (H. Reissinger aus Prag.) Ein Muller 
machte Holz im Schwarzwalde und schlief fiber der Arbeit 
ein; da sail ein Knecht eine Maus aus ihm kriechen und fort- 
laufen. Alle suchten nach ihr, konnten sie aber nicht finden 
und der Muller blieb todt. (Grimm Myth. 1036.) Wenn in der 
Erzfihlung des Paulus diac. 3, 34 stalt der Maus ein Thierlein, 
gleich einer Schlange, aus dem Munde des Konigs Gunthram 
kriecht und wir auch sonst noch Schlangen und Mause haufig 
ihre Rollen wechseln sehen, so spricht das nur ffir den Ursprung 
der Mfiuse aus der Wetlerwolke: denn auch die Schlangen 
sind Apotypome des Blitzes. Aehnliches gilt von der Katze, 
(Schwartz L'rsprung der Myth. S. 230 f.) Aus den angefuhrten 
Sagen aber geht unzweifelhaft hervor, dass der Volksglaube 
sich die Seele als Maus dachte, welche im Korper des Menschen 
wie in ihrer Hohle wohnt. Von Sehnsucht oder Nothdurfl 
getrieben kann sie in dieser Gestalt den Korper wfihrend des 
Schlafes verlassen: in dieser Gestalt verlasst sie ihn auch 
beim Tode des Menschen. Die Mause also sind Seelen. 

Bei dem Tode des Menschen kehrte die Seele nach uralter 
Vorstellung in die Gemeinschaft jener Elementargeister wieder 
zuriick, aus welcher sie bei der Geburt getreten war. (Kuhn 



Digitized by Google 




23 



Westf. Sag. 240; Mannhardt derm. Myth. S. 709.) Die Seelen 
der Frommen und Gottesfurchtigen vereiniglen sich mit den 
Schaaren jener lichten, segnenden Geister, den Ribhus und 
Maruts, die wir bereits als Manse erkannt baben. Diesen 
Elementargeistern entsprechen nun itn deulschen Glauben Elben 
und Wichte. Audi diese ersdieinen nun in der deutschen 
Volkssage vielfach al.s Mause. Ein reisender Kaufmann sass 
eines Tages im Walde am Wege und verzehrte sein Sliick 
Brod. Da stand plotzlich ein Miiuslein vor ibm und schaute 
ihm zu. Milleidig warf der Kaufmann dem Thierchen einige 
Brosamen vor, welche dasselbe begierig verzehrte. Als das 
Mahl voriiber war, verschwand das Miiuslein plotzlich, kam 
aber bald wieder und legte dem Kaufmann ein Goldstiick zu 
Fiissen. So that es dreimal. Der erslaunie Kaufmann folgte 
der Spur des Mausleins, grub nach und fand einen grossen 
Schatz. (H. Thile aus Kratzau. Vergl. Hoffmann, deutsch. Sag. 
1853. B. II., S. 23.) Wie das Miiuslein in dieser Sage, so 
koinmen auch die Zwerge aus ihren unterirdischen Gangen, 
die Mauselochern gleichen (Grimm Myth. 424) plotzlich hervor 
und beschenken die Menschen. denen sie freundlich sind. mit 
dem himmlischen Golde, das sie hdten. — 

Ein Biiuerlein sass am Pillersee und klagte so fiir sich 
bin, dass er keine Kinder habe. Da kamen zwei Ratten aus 
dem Wasser, die brachten dem Bauer zwei Kronlein, die eine 
ein rothes fiir ihn, die andere ein weisses fiir seine Frau. 
Durch diese zwei Kronlein kam der Ehesegen ins Haus und 
die beiden Leute lebten fortan gliicklich und zufrieden. (Ztschr. 
f. deutsche Myth. 4, 205.) Nun gehiirt aber der Pillersee zu 
jenen grundiosen Seen, welche nicht leiden, dass man ihre 
Tiefe messe. Als es einer versuchte, scholl aus der Tiefe eine 
dumpfe Slimmer 

..Ergriindcst du micb, 

So schliind lch dlch.“ 

In seiner Tiefe ist ein Haus versunken, dessen 
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Bewohner frevelhafter Weise mil Butter gekegelt hatten; 
von seinem hiiufigen Brausen und Briillen „er pilt“ hat er 
seinen Nainen. Er ist daher unverkennlmr ein Substitut des 
himinlischen Gewitlcrsees (Sclnvartz IJrsprung d. Myth. 260 ff.). 
in welchetn die Wolkenburg versunken ist und der im 1’nwetter 
brausl und donnert. Wenn aus diesem See die beiden wunder- 
baren Batten hervorkommen , so kann iiber ihre urspriingliche 
Natur kein Zweifel sein. Bei Vernaleken Alpensagen S. 248 
sind es stall der Ratten zwei Naltern. welche den Bauer mil 
den gliickbringcnden Kronen beschenken, was die Deulung 
eben nur sicberer machl. Die romischen Genien. die ja gleich- 
falls in Schlangengestalt gedacht warden, waren die befruch- 
tenden Schutzgeisler der Ehe. I nfruchtbare Eben. wie die der 
Eltern Scipio’s , warden durch sie gesegnet. 1'nd wenn sie 
als Schutzgeisler der Ehe paarweise auflreten (Gerhard, Leber 
Agathodaemon u. Bona Dea Anni. 21), so stiramt das wiederum 
zu dem Haltenpaare in unserer Sage, von denen die eine dem 
Manne, die andere der Frau das befruchtcnde Kronlein bringt. 
Verkiindigt doch anch hcule nocli in Mahren der Manlwurf eine 
Geburt im Haase. „Wiihll der Manlwurf in der Richtung voin 
Hause hernus: so wird demand darin slerben ; wiihlt er aber 
von aussen unter das Hans bin. so wird die Zahl der Haus- 
bewohner vermehrt werden.“ (Kulda. Abergl. S. 117.) Unzwei- 
felhaft stelit sicli daher unsere Sage zu jener Erzahlung, in 
denen Elben und Zwerge den Menschen Frnchtbarkeil des Leibes 
verleihen oder verkiinden. (Vernaleken Myth. u. Gebr. S. 223.) 

Der Schwiegersohn Melanchthons, der gelehrte Caspar 
Peucerus, behauptel, selbst gesehen zu haben, wie bei einer 
besessenen Weibsperson der Teufel in Gestalt einer Maus unter 
der Haul hin- und hergelaufen sei. ( De praecip. getter . divinal. 
Yileb. 1580 pg. 10.) Die Tauschung rnochte afTerdings durch 
das Zucken der Muskeln an der Gefolterten hervorgerufen sein. 
sie fussle jedoch schliesslich zweifelsohne auf dein Glauben. 
dass Elben und Kobolde Mausgestalt anzunehmen pflegten. So 
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besucht nuch sonst der Teufel die Hexen in Mausgestalt 
(Grimm Myth. 1023 ), und nach Luther’s Tlschreden (c. 44 . vonr 
Ehestandc) soli ein Weib sogar eine „Ratten-Maus“ zur Welt 
gebracht haben, die alsogleicli umhergelaufen sei und in ein 
Miiuseloch habe kriechen wollen. Dass aber der Glaube an das 
Besessensein nicht allein auf semitischen Anscliauungen beruhe, 
hat Kuhn Weslf. Sag. 2 . 19 iiberzeugend dargethan. Auch die 
indische Religion hat dieselben Vorstellungen. So waren Frau 
und Tochter des weisen Lehrers Kapya Patanjala beide von 
Gandharven besessen, die sich selbst als Sudhanvan angirasa 
und als Kabandha atharvana nannten und durch den Mund der 
von ihnen besessenen Frauen heilige Weisheit verkundigteu. 
Die Gandharven sind gute Geister, Sudhanvan selbst, der 
Angirase, der aus der Frau des Kapya Patanjala sprichl, ist Voter 
der Ribhu , deren Identikit mit unsern Elben langsl anerkannt 
ist. Die bosen Erscheinungen des Besessenseins vvurden nicht 
den Gandharven, sondern den bosen Geistern, den Raksasen 
zugeschricben. (Weber, Ind. Stud. 1 , 217 Anm.) Im heu- 
tigen Volksglauben lassen sich nun freilich die beiden Arlen 
des Besessenseins nicht mehr unterscheiden; hier haben die 
semitischen Vorslellungen die alien arischen durchaus getriibt 
und verdunkelt. Die Nachricht des Caspar Peucerus bleibt 
aber deshalb fiir uns von Wichtigkeit , weil sie uns vermuthen 
lasst, dass nach heidnischer Vorstcllung die Geister, ob gut 
oder biise, ist gleichgiltig, von denen die Frauen besessen 
waren, den Kbrper derselben in Thiergestall und uamentlich 
in Mausgeslalt bewohnten. So besucht der Teufel die Hexe 
auch sonst als Maus. (Grimm Myth. 1023 .) Als Manse mit 
grttn gliinzenden Augen erscheinen auch die slavischen 
Didky. (Yernateken Myth. u. Gebr. 239 .) 

Auf dein Glauben au die Mausgestalt der Elben und 
Wichte beruhl auch das Mausemachen der Hexen. Die Hexe 
bildet aus eincm Tuche die Gestalt einer Maus, halt ein vier- 
beiniges Zaubergerath darunter und spricht: „Lauf hin und 
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komm wieder zu uiir!“ Dnnn l&ufl das Thier lebendig davon, 
wahrscheinlich um ihr von andern Lenten etwas zuznlragen. 
(Grimm Myth. 1044.) Dieser ganze Yorgang gewinnt doch nur 
Sinn, wenn man sieh derKobotde erinnert, die den Menschen Alles 
zutragen, was man will und insbesondere zum Getreidestehlen 
verwendet werden. (Hdllischer Proteus, N'iirnberg 1690 c. 75.) 

Als urspriingliche Sturmgeister lieben die Elben Musik • 
sie selbst singen wunderbare Lieder und H. V. 1, 85, 10 
werden die Maruls geradezu als Flotenspieler dargestellt. Ebenso 
singen in Bolunen die Mause nicht nur selbst, sondern werden 
auch durch schone Musik schaarenweise herbeigelockt , durch 
schlechle verlrieben. „Du singst alle Mause aus dem Hause,“ 
sagt man zu einem schlechten Sanger. Ausserdem glaubt man, 
dass es Leute gebe , welche durch Pfeifen die Mause und 
Ratten sowohl aus dem Hause, als in das Haus locken konnen. 
Derselbe Glaube muss vielfach auch in Deutschland verbreilet 
gewesen sein. (Tharsander Schauplatz S. 511.) 

In der Julnacht endlich oder in der Neujahrsnachl hiellen 
in Scandinavieu und auf Island die Alfen ihren Umzug. In 
jedem Winkel des Houses brannte danu ein Licht, so dass es 
nirgend dunkel war. Alles war gekehrt und gereinigt, alle 
Thttren standen offen fiir die etwa einkehrenden Alfen. Die 
Hausmutler aber gieng durchs ganze Gehofte und rief: „Yeri 
their sem vera vilja, fari their sem fara vilja, mjer og minum 
a~d" meinalausu.“ Man setzte ihnen einen gedeckten Tisch mit 
Speisen hin und stellte cine Uese mit Bier darauf. (Islensk 
aefinlyri in Ztschr. f. d. Myth. 3, 133. Mannhardt Germ. Myth. 
S. 725.) Gerade so stellte man in Deutschland in der Perchl- 
nacht der Perachta und den Schretlein Speise hin und auch 
fiir die Bergmiinnlein wurde ein Tischchen gedeckt, Milch und 
Honig darauf geselzt und in diese Speise das Blut einer 
sehwarzen Ilenne getropft. 

Solche Opfer nannte man in Scandinavien Alfablot Elfen- 
opfer. Nun isl es merkwiirdig, dass ganz iihnliche Opfer in 
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Bohmen den Miinsen dargcbracht werden. Hier triigt man am 
heiligen Abendc (Julabend) die Brosamen, die vom Abend- 
mahle auf deni Tische gcblicben sind. im Tischtnche zusam- 
mengepresst in die Scheuer und streui sie dort auf die Tcnne 
mit den Worten: Mysky, sjezte si ty drobty a nechle obili na 
pokoji. Mauschen, esst diese Brockchen und iasst das Gctreide 
in Ruhe. (Bonus baj. kal. 6. 33.) In Komotau in Bohmen isst 
man am heiligen Abende Erbsen. Von dlesem Getichle schiiltet 
man nun nach dem Essen in alle vier Ecken der Slubc einen 
Theil in Kreuzesform aus, damil die Miinse nicht gar zu sehr 
iiberhnnd nelimen. Offenbar sind diese Mfiuseopfer, die ja 
gleichfalls zur Julzeit dargebracht wurden, aus den Elfenopfern 
entslanden. Eine gliinzende Beslatigung erhiilt diese Ansicht 
durch einen markischen Volksglauben. den Schwartz in seinem 
mir leider nicht zuganglichen Programme „der heutige Volks- 
glaube“ S. 30 mitgetheilt hat: In der Mark halten die 
Elben zur Julzeit in Mausgestalt ihren Umzug; des- 
halb darf man in den Zwolften die Mans nicht beim 
rechten Namen nennen, sondern muss Bonloper 
(Bodenliiufer) sagen. (Mannhardt Germ. Myth. S. 79 Vergl. 
Kuhn u. Schwartz Nordd. Sag. S. 411.) Zugleich ist dieser 
Volksglanbe ein ausdriickliches Zeugniss, dass die Elben 
wirklich in Mausgestalt gedacht worden seien. 

Unsere Resultate sind also bisher folgende: Nach uralter 
arischer Vorstellung war der Blitz oder Donnerkeil der leuch- 
tende Zahn der Sturm- und Wolkenwesen, die bald als Eber, 
bald als riesige Mause aufgcfasst wurden. Mit jedein Blitze fiel 
eiri solcher Zahn oder auch eine solche Maus auf die Erde. 
Als sich nun hiezu parallel die Vorstellung entwickelte. dass 
mit dem Blitze zugleich auch der himmlische Funken der 
Seele auf die Erde herabgebracht wurde: so verinengte sich 
die Vorstellung von der Gewittergeburl der Mause mit dem 
Glauben an die Gewittergeburl der Seelen, welche bei der Geburt 
aus der Gemeinschaft jener Elementargeister heraustraten und 
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beim Tode in dieselbe zuriickkehrten. (Kuhn Westf. Sag. 1, 
240.) Die Mause sind also urspriinglich Blitze und 
Gewitterwesen und in weiterer Entwickelung Seelen 
und Elben. Das sind die beiden Grundvorstellungen , auf 
welche sich der gesammte Cullus der Miiuse in den arischen 
Religionen zuriickfuhren lasst. 

Den Schaaren Rudra’s entspricht in der deutschen Mytho- 
logie das wiithende Heer, das von dem SturmgoUe Wuotan 
angefiihrl wird. Wie iiberraschend iitinlich sich die Vorstel- 
lungen davon auch nach jahrtauscndlanger Trennung der Vol- 
ker geblieben sind, wird man erkennen, wenn man sich der 
Schilderung von den Schaaren Rudra’s im Alharva-Veda erinnerl: 

rndrasyallahakarchhyo ’samsuktagllelihyah, 

Idam mahasyehliyah (jvabhyo akaram namah 
namas le ghoaimhhyo namas te kefirn'bhj ah 
namo namaskrtabhyo namah samhhiinjatlhhyah 
namas te deva s^nahhyah svnsti no dlihayam ca nah. 

Den larmenden . schlingenden , grossmauligen Hunden 
Rudra’s hiemit thue ich Ehre. Ehre den tosenden, Ehre den 
langhaarigen, Ehre den init Ehrfurchl begriisslen, Ehre den 
mitgeniessenden, Ehre deinen Schaaren o Goit. Ileil und Sicher- 
heil uns! (Athar. V. 11, 2, 30. 31.) Wenn also dem Rudra 
als dem des Blitzes gewalligen Golt und dem Anfuhrer dieser 
Geisterschaaren, die Maus heilig war: so sollten wir ein ahn- 
liches Symbol auch bei Wuotan erwarten. Es miissen auch 
in der That uralle, aber liingst verdunkelte Beziige zwischen 
Wuotan, dem Anfuhrer des wiithenden Heeres und den Miiuscn 
gewaltel haben. Das erkennen wir vor Allem noch an den Pro- 
digien, welche im Glauben des Volkes den Mausen zugeschrieben 
werden. 

Wenn die Mause in ungewohnlicher Anzahl auflreten. 
heisst es im „Schauplatz vieler ungereimter Meinungen“ S. 222, 
so bedeutet das nichts Gutes. In Bohmen verkiindet ein 
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solches Natureraugniss Krieg and nnsteckende Krankheit. „Es 
werden freinde Yolker ins Land kommen,“ sagen die Bauern. 
(H. Becher mis Aussig.) Ebcnso in Baiern. (Panzer Bcilrag 
S. 256.) Die Denlnng auf Krieg begegnel uns iibrigens scbon 
bei Rollenhagen. Froschmeuseler, Magdeburg 1596 3, 7: 

..Da <1 ie Pli ilisler Gntles laden. 

Den Juden namen zu jliren schaden. 
lllell nlclil Golt eln die Clarke Hand. 

• Vnd schh'kl nur yds In jhre Land, 

Dass »ir den Acker vnd die Sehewr, 

Plunderu rnuslen zur Ahenlliewr. 

Ala wlr nocli Ihnn wenn fremlide Uesl, 

Maclieii werden ein ledig Nest, 

Das Vleli wegtreibn, die Bawrn erschlagen. 

Die Jttnrkherrn in die Stadte jagen. 

So kiiniht der Hamster, Ralz, Feldmauss 
Zu den Bawrn in Schenn mid llauss 
Slelgl liolie Treppen vnd Boden an. 

Dass sick verwnnderi jederman, 

VVarmnli sie soli lien Ziig lorgenoinnien. 

Aus dein Feld in die DOrffer kommen.** 

Das Zeichen ist iun so siclierer. wenn die Mause sellenc 
Farben haben. wie bei Praetorius (Abenteuerl. Gliickslopf S. 316) 
die Einfalle unbekannier Vogel sicberen Krieg vorbedeulen. 
Insbesondere beachtei man weisse Mause. Der Miiusejirinz im 
Froschmeuseler war von weisser Farbe. Das deutet sick der 
Froschkonig als eine Vorbedeutung des Ingliicks. das seinet- 
wegen die Frosche belroffen; er sagl : 



...Man sagl, dass eine weisse Manss 
Berander mid helriib das llauss.*’* 3, 12. 

\ach Grimm Myth. 1089 bedeutel es einen Todesfall, 
wenn die Mause die Kleider zernagen. Bei Rollenhagen (Frosch- 
meuseler 1, 3) weist ein ahnlicher Yorfall auf Krieg: 

„Wenn anch vlel Krieg soil angehen, 

Vnd denn gewelir in Kirclien stelien 
Die beiss Ich durclis Melall enlzwev, 

Dass ich die Menschen warn dabey.** 
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Hiezu stimuli merkwiirdig ein Prodigium der Mause bei 
Saxo grain. I. t5, das dem Bischof Absalon Anfruhr und Miihsal 
vorherverkiindigl. Regressis inde Danis minim dictu et no- 
vitate prodigium incidil. Siquidem nun noclium infinilus 
murium grex e iongingus rure concurrens Irisli occenlu edito 
Scleensibus aquis sua sponle submersus interiit: quorum 
caduveribus vento jactaiis lillus mane conslralum apparuit. 
Quae res utilior incolis an mirabUior fuerit incerium est. 
Eadem quoque node Absulonis quietem capienfis exuviae 
a soricibus corrosae cerlissimum fuiurae rexationis ejus omen 
dedere. Das Zernagen der Gewander vergleicht sich von selbsi 
mil dem Wahrzeichen. das Apollo Smintheus den Teukrern 
durch die Feldmause gab: der freiwillige Tod der Miiuse im 
Wasser erinnert dagegen an eine Erziihlung des Paulus diac. 
Ill, 24, wo Schlangen im Tiber eine furchibare Pest vorbedeuten. 

Auch die Schlangen sind Blitze und Seelen. Wenn wir 
also die myihologischc Bedeutung der Miiuse richtig gefassl 
haben: so erkliiren sich diese Prodigien sehr einfach: 'Sobald 
die hinnnlischen Miiuse in ungewohnlicher Zahl sichlbar wurden, 
so begann ja der k'ampf init den Diimonen und das grosse 
Morden am Hinunel. Es nimmt daher auch nichl Wunder. dass 
die vorbedeutende Function der Miiuse so genau iibereinstimmt 
mil der des wiithenden Heeres, da das lelzlere ja eben nur 
die anthropomorphische Gestalt der ersleren ist. 

„Die Waidgesellen Wuotan’s in der wilden Jagd,“ sagt 
Mannhardt (Gotterwelt S. 125), ,.und seine Begleiter im wiithen- 
den Heere sind der urspriinglichen Anschaunng nach die Seelen 
der Verstorbenen schlechthin, deshalb ziehen in dem lelzteren 
auch Frauen und Kinder mit. Da alle Todten in dieser Schaar 
Aufnahme finden, so freut sie sich, wenn ihr irgendwie Zu- 
wachs in Aussicht stehl, ihr Erscheinen ist fiir grosse Ungliicks- 
falle vorbedeutend.“ So zeigt das Modisheer im schwfibischen 
Remsthale durch seine Gegenwart das demnachstige Einlreffen 
eines allgemeinen Sterbens, der Pest, an, die Chasse dc Cain 
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in der Normandie einen baldigen Todschlag; insbesondere aber 
und fast in alien Oegenden Deulschlands bedenlet das Erscheinen 
des wilden Heeres, wie das der Mouse, Krieg. Wenn ein Krieg 
bevorsteht, zieht der Rodensleiner von seinein gewbhnlichen 
Aufenthaltsorte Schnellerts bei grauender Nacht aus, bcgicitel 
von seinetn Hausgesind und sclunelternden Trompeten. (Siinrock 
Myth. 237.) Dass man die Anzeichen nahcnder Kriegsgefahr 
Wuotan zuschrieb, ist deutlich in der ^chricht von einer Luft- 
spiegelung ausgesprochen, die 1633 in Norddeulschland gesehen 
ward und ein Seegefecht darstellte. „Abseits,“ lieisst es hiebei 
im „hollischen Proteu§“ S. 229 : „spazierte ein Mann, von mehr 
als mannlicher Lange in einem breiten Hule und langero Rock, 
der ilun bis auf die Fiisse lung. Er stellle sich, als ob er 
zuschaute. Ueber eine kleinc Weile gieng er dein nachsten 
Dorfe zu und verschwand sowohl als alles Andere. Das war 
der Teufel. Die gauze Erscheinung aber zeigle den Einfall der 
Schweden in Polen an, der kurz darauf erfolgte.“ Weht anhal- 
lend ein hcfliger Wind, so sagt man in Bohmen, dass ein Krieg 
ausbrechen werde. (Casop. kr. cesk. Mus.) Insbesondere aber 
sind es Wuotan’s heilige Thiere, welche Krieg und Tod ver- 
kiinden. Wenn die Pferde stark schnauben, oder die Dohlen 
ofler mil einander Streil suchen, so wird in demselben Jahre 
noch Krieg sein. Wer im Traume auf einem weissen Pferde 
reitet, wird bald sterben. (Casop. kr. cesk. Mus.) Ganz tihuliche 
unheilbringende Omina , wie iibermassiger ' Wind , schreiende 
Krahen, wunderbare Regen und Luflspiegeluogen werden im 
Alharvapari<*ista §. 7 und Adbhulabrahmana §. 8 (ed. Weber) 
dem biitzhandigen (vajrapanih) Windgotte Vayu zugeschrieben, 
dem doch dieselbe physikalische tirundlage zukbmmt. wie dem 
deutscben Wuotan. Wenn aber diese Prodigien im deutschen 
Volksglauben nicht bios Unheil iiberhaupl, sondern ganz be- 
sonders Krieg und Krankheit vorbedeuten: so ist das ganz 
naliirlich : Wuotan isl ja der Goll des Krieges und der indische 
Anfiihrer des wiitkenden Ileeres, Rudra, der Gott, yasya takma 



Digitized by Google 




32 



kfisika heh'r, (lessen Waffe hilzige Krankheit und Husten ist 
(Ath. V. ll, 2, 12) und zu dem man fleht: ma no rudra takmana, 
ma visena ma nail sam sra divyenagnina-anyatrasmad vidyiitain 
patayaitam. Quale uns nichl Rudra durch liilzige Krankheit. 
nichl durch Gifl, nichl durch himinlisches Feifer, anderswohin 
als auf uns lass niederfallen diesen Blitz. (Ath. V. V. 11,2, 26.) 
Und ebenso ist es Apollo Sminlheus, der die verderbliche Seuche 
ins Lager der Griechen sendet. Wcnn sich nun die Maus in ihrer 
vorbedeutenden Function zu jenen Thieren gesellt, welche wie 
Pferd und Dohle ganz entschieden auf den Sturmgolt weisen : 
wenn das plotzliche Erscheinen der Mause Krieg und Krank- 
heit anzeigt, in derselben Weise, wie das Einlreffen des 
wiithenden Heeres, so vvird es mehr als wahrscheinlich, dass 
die Maus urspriinglich zum deutschen Wuotan in demselben 
Bezuge geslanden sei, wie zum indischen Rudra. 

Vielleicht weisen folgende bohmische Aberglauben gleich- 
falls auf den wilden Jager: „Wenn man sicher schiessen will, so 
muss man drei Raben- und drei Maulwurfsherzen bei sich tragen. 
Will man sicher in die Scheibe treffen, so tauche man die Kugel 
in Fledermauslilul. Die Flcdermaus hat einen Stein in sich, den 
die Wildschiitzen zu Pulver zerreiben und so in die Flinle laden: 
dann erlegen sie alles Wild, das ihnen begegnct.“ (Casop.) — 

Lassen uns nun alle diese Ziige mehr Oder minder deut- 
lich in Wuotan den Herrn der Mause vermuthen : so tritt uns 
diese Function an seiner Geinaldin in voller Sicherheit entgegen. 
Als Windsbraul, der wilden Jagd voreilend, ward sie, gleich 
Rudra, die Fiihrerin jener blitztragenden Sturmgeister, die wir 
als Miiuse erkannt haben, sie selbst war des Blitzes gewaltig und 
als Wolkengbtlin nahm sie die Seelen der Verstorbenen in ihrc 
Wohnung auf und sandte sie zur Wiedergeburt auf die Erde. 
Sie vereinigte sonach alle Eigenschaflen in sich, sie ganz yor- 
ziiglich als Herrin der Miiuse erscheinen zu lassen. Noch im 
heutigen Yolksglauben halt die Gottin mit ihrem Gefolge, den 
Elben, Wichten und den abgeschiedenen Seelen der Kinder und 
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der Erwachsenen zur Zeit der Zvvolflen ihren feierlichen Umzng 
oder sie fahrt allein oder iltrem Gemahl zur Seite an der 
Spitze der wilden Jagd durch die Liifte. Wenn es daher in 
der Mark heisst, dass die Elben zur Julzeit in Mausgestait 
ihren I'mzug hailen, so liegt es nahe, dabei an den Uinzug 
dieser Gottin zu denken. Wie Rudra ausdriicklich der himra- 
lische Eber genannt wird, so wird auch die einherjagende 
Gevyitlerwolke , aus welcher der Blilzzahn hervorleuchtel, 
und soinit auch unsere Gottin selbst als Maus gedacht worden 
sein. In der That erscheint auch die weisse Frau, die eben 
nnr eine Metamorphose der Wolkengottin ist (Kuhn, die Sagen 
von der weissen Frau, in Ztschr. f. d. Myth. S. 368 ff.), in den 
deutschen Sagen als weisse Maus (Schambach und Muller bei 
Mannhardt Germ. Myth. S. 79 ) und ebenso in einem lithauischen 
Marchen die verzauberte Prinzessin mit ihren sechs Jungfrauen 
im verwunschten Schlosse, mitten im See, die nach 7 Jahren 
und 7 Tagen durch sieben siebenjahrige Knaben erlost werden, 
wobei, im Augenblicke der Erlosung, die ganze Gewilterscenerie 
lebcndig wird. Ein furchtbarer Sturm erhebt sich, Ungeheuer 
mit flammenden Augen und gahnenden Rachen erscheinen, ein 
fiirchterliches Krachen und Donnern betaubt die erschreckten 
Knaben. (Schleicher lith. Marchen S. 62 if.) Das Ganze ist 
eine lebhafle Schilderung des Gewitterkampfes, in welcher die 
gefangene Wolkenfrau durch Indra befreit wird. Dieselbe Idee 
liegt der deutschen Volkssage zu Grunde , die Vernaleken 
(Alpensagen S. 133 ) aus Steiermark erzahlt, die ich aber fast 
gleichlautend auch in Bohmen gehort habe. Vor langcr Zeit, 
als in Bdhmen viele Wilder waren, lebte an einem See eine 
Wittvve mit sieben Madchen, welche der Mutter vielen Rum- 
mer machlen. Einst als sie in den Wald ging, sagte sie zu 
den Madchen, sie sollten ihr beileibe nicht von den Aepfeln 
naschen, die im Schranke lagen. Allein kaum dass die Mutter 
fort war, machten sich die Madchen tiber die Aepfel her und 
sie schmeckten ihnen so gut, dass keiner mehr iibrig blieb. 

5 
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Als nun die Mutter heim kam und keine Aepfel fand, ward sie 
zornig und sprach: So wollt' ich, dass ihr alle Mause wirpl. 
Alsbald waren die Madchen verschwunden and an ihrer Statt 
liefcn sieben weisse Mause in der Stube heroin, zur Thure 
hinaus, hinab in den See und stiirzten sich dort ins Wasser. 
Erschrocken folgte die Mutter. Als die Mouse ira See ver- 
schwanden. wurde sie versteinert. Seit jener Zeit hort man 
des Nachts vom See her ein leises Singen und Pfeifen, als ob 
Mause darin waren. „Nur dann, u heissl es bei Yernaleken, 
„konnen die Mause sammt der Mutter erldst werden, wenn im 
Dorfe ein W'eib ebenfalls sieben Kinder aber Knaben hatte und 
diese erwachsen gesonnen waren, die Madchen zu heirathen.“ 
Man sieht, die Sage ruht auf derselben Anschauung, wie die 
lithauische, nur dass die Erlosung darin noch erwartet wird. 
Die versteinerte Mutter wie die versteinerle Prinzessin der sla- 
vischen Sagen (Hanus bajesl. kal. 28) isl wiederum die 
Wolkengottin. die im Winter mit ihren Tochtern, den singen- 
den Mausen, im himmlischen See der Erlosung harrt. Die Ge- 
naschigkeit der Tdchter ward eben nur erfnnden. die Ver- 
wandlung in Mause zu motiviren. 

Wie Odhin, ihr Gatte. so nimmt auch Freya die Seele 
der Verstorbenen — nach spaterer Einschrankung , der im 
Kampfe Gefallenen — in ihre Wohnung Folkrangr auf und 
sendet sie zur Wiedergeburt auf die Erde. (Mnnnhardt Germ. 
Myth. 291 f.) In dieser Eigenschafl wird sie im christlichen 
Volksglauben insbesondere dnrch die heilige Gertrud vertreterf, 
zu welchcr man um gute Herberge betete und von welcher 
der Glaube gait: wenn die Seele vom Leichnnme scheide, 
weile sie die erste Nacht bei Set. Gertrud , die zweite bei 
den Erzengeln (St. Michael), die dritte komme sie dorthin, 
wohin sie bestiinmt sei. (Grimm Myth. S. 34, Simrock Myth. 
S. 403.) Es ist daher hochst bedeutsam , dass in krai- 
nerischen Bauerkalendern , wie schon Grimm beinerkt hat 
(Myth. 248), diese Heilige. fast wie Apollo Sraintheus auf 
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den argeischen Mfinzen , durcta zwei Mauslein abgebiidet 
wird . die an einer Spindel nagen . zum Zeichen , dass an 
ihretn Festtage nicht gesponnen .werden darf. Die Manse sind 
hier oflenbar — wenigslens fur das spalere Heidenlhum 
Apotypome der Seelen. indess brichl die urspriinglichere 
und liefere Bedeutung derselben liberal! noch unzweideulig 
hervor. — An den Festlageu der Gottin in der letzten 
Fasching durfle nicht gesponnen werden. Traf die Gottin 
Flachs an der Ueberroeken, so strafle sie das Haus init Unsegen. 
(Grimm Myth. S. 247.) Einen alinlichen Aberglauben berichtet 
Kulda von den mbhrischen Walachen : lm letzten Fasching 
darf nicht gesponnen werden, es wiirde sich das Gespinnst 
dicser Tage wurstartig verwickeln. (Schriflen der hist, statist. 
Sect. IX. 127.) Aehnliches gill von den Abenden jedes Don- 
nerstags und Samslags, welcher letztere der heil. Maria 
geweiht ist (a. a. 0. S. 125). In Bohmeii aber heissl es: 
Wer im letzten Fasching spiunl , dem zerfressen die Miiuse 
den Flachs. (U'asop. kr. cesk. Mus.) Eine andere Strafe kennl 
der norddeutsche Aberglaube. Am Freilag vor Faslnacht 
iniissen die Magde in Grochwitz bei Torgau den Wocken 
abspinnen: denn am Sonnabend ziehl Frau Iiarke umher und 
besudelt den Flachs. den sie noch fmdet. (Kuhn u. Schwartz 
Nord. S. 370.) Nun hat Schwartz (Irsprung d. Myth. S. 246 
Anmerk.) das Besudein des Rockens auf den Blitzgestank 
gedentet, wie denn auch der Donner in gleich roher VVeise 
bezeichnet ward. 1st diese Deutung richtig, und ich glaube, 
sie ist es, so werden auch die Mause urspriinglich dieselbe 
physikalische Grundlage gehabt haben. Das Spinnen on dem 
Festtage wurde als eine Beleidigung fiir die Gottin angesehen. 
Sie straRe dafiir das liaus mil Unsegen oder dadurch. dass sie 
Blitz und Hagel und spaler Mausefrass fiber den Flachs — 
die Leinacker der Frevler sandte. Die deutsche Gottin stellt 
sich so ganz zu Apollo Smintheus, der von Krinis erzfirnt, 
die Aecker desselben durch Mausefrass verwiistet. Spinnt 

5 * 
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man In der Zwolflen, heisst es in der Uckermark, so kommen 
die Erdflohe in den Flachs: fahrt man in der Zwolflen Mist 
auf das Land, so kommt der Worm hinein. (Kuhn Westf. 
S. 2, 113.) Das slnd aber nur Erweiterungen der urspriing- 
iichen Vorstellung. In Grochwitz bei Torgau backt man zur 
Fastnacht Kuclien und presst sie mit einer eisernen Form. Man 
sagt, mit dem Eisen driicke man dem Maulwurf die Schnauze, 
dann stosse er nicht so gcwaltig den Boden auf. (Kuhn u. 
Schwartz N. S. S. 370.) Nun waren aber diese Kuchen, wie 
schon der Name Heedwecken, den sie in Slendal fiihren, dar- 
thut, offenbar unserer Gottin geweiht, sie scheinen zum Opfcr 
gebraucht worden zu sein, das man der Gottin an Fastnacht 
darbrachte, urn Erntesegen von ihr zu erflehen. Aeltere und 
jungere Yorstellungcn mischen sich hier mannigfaltig. In der 
Zwolflen darf kein Flachs auf dem Rocken bleiben, sagt man in 
der Neumark, sonst haben die bosen Wesen Macht und konnen 
Schaden thun Oder sonst kommen die Heiden (Zwerge) und 
spinnen ab. (Kuhn Westf. Sag. 2, 113.) Anderswo aber heisst 
es: es komme die Hexe und bringe allerhand Ungeziefer, 
besonders Kroten ins Haus oder es komme die Murraue 
(Morana) und schicke Ratten, Mau.se, Kroten und Frosche ins 
Haus. (Kuhn und Schwartz N. S. S. 416.) 

Hier werden Ratten, Manse und Kroten, wie auch sonst 
offenbar mit Elben und Zwergen identificirt, die ja um diese 
Zeit in Mausgestalt, wie wir vermuthet haben, unter Hoida’s 
Anfuhrung ihren Umzug halten. (Ueber Kroten Kuhn Westf. 
Sag. S. 2, 21, 22. Zingerle in Ztschr. f. d. Myth. 1, 7.) In 
dieser Function als Herrin der Mause, Maulwiirfe und des 
Ungeziefers erinnerl die Gottin an den indischen Varuna, den 
Wolkenhimmel, mit dem sie sich ja auch ihrer Natur nach 
vielfach beriihren musste. Von diesem heisst es namlich in 
Adbhuta brahmana §. 5 ed. Weber: sa praticim di^omanva- 
vartate ’tha yadasya ksetragrhasamsthesu dhanyesvilayah pra- 
durbhavantitayo vanekavidha dkhupatangapipilikamadhvakabhau- 
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makacukasarabhnkasauksmaka ityevamadini tanyetSni sarvani 
varunadevatvanyadbhutani praya<*(Httani lihavanti ghrtavali iti 
sthalipakam hutva pnnrabhinijyahutibhirabhijulioli varunaya 
svahfipam pataye sviha pa^apanaye svahe<*varaya giiyel. Nach 
der westlichen (legend wende sich (zum Siihnopfer), wein 
an seinein Gelreide auf dein Feld oder in der Scheuer Schaden 
zu Tag kommen, oder verschiedenartige Plagen, Manse. Grll— 
len, Araeisen, Bienen . Maulwiirfe, Wiinner, Heuschrecken, 
Maden n. dgl. m. Alle diese zu siihnenden wunderbaren An- 
zeichen sind deni Yaruna gcweihl. Mit dem Spruche: „mit 
Ghee betraufell“ opfere er eine im Topfe gekochle Gabe, 
spende dazu fiinfmal Ghee mit den Spriichen: dem Vanina 
Heil! dem Gebieter der Gewiisscr Hell, ihm, der den Strick 
in der Hand fiihrt, Heil, dem Herrscher Heil 11 . s. w. 
Aehnlich Atharva Pariidstn §. 2 cil. in Webers Omnia el 
porlenta“ S. 324. Schon Schwartz, Ursprung der Myth. S. 132, 
hat in Varnna die den Himmel einhiillende Gewitterwolke 
wiedergefunden , welche in Deutschland hente noch Mumme- 
lack oder Popel genannt wird. Yaruna fulirt den Strick (den 
Blitz) in der Hand und bei ihm, wie bei Holda, ruhen die 
Pilris, die seligen Geister der frominen Yorvfiter. (Mann- 
hardt Germ. Myth. 731 ff.) Yaruna als Sternenhimmel , wie 
Roth ihn auffasst (die hochsten Gdtter d. arisch. Volker, 
Ztschr. d. deutsch. morgenl. Gesellsch. VI. 67 ff.), scheint 
hienach doch eine spatere Geslaltung des Gottes zu sein, die 
dnrch die Vorstellung der Gewitternacht angeregt wurde. 
wahrend aus der Yolkstradilion in spaterer Zeit der Gott der 
Gewasser erwnchs. 

Holda also war Herrin der Manse. Sie bediente sich 
derselben. nm die Frevler und Gottesverachter zu bestrafen. 
Daraus folgt, dass sie auch im Stande war, von den Aeckern 
und Scheuern der Frommen und Gottesfiirchtigen den Miiuse- 
frass abzuhalten. So erlegt auch Apollo Sminthens , nach- 
dem er versohnt isl, die Mkuse. die er doch selbst auf des 
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Kbnigs Aecker gesandl hatte . mil seinen Pfeilen. In diesein 
Sinne lieissl es aucli lei Lasicz (Dr diis Samoyit. Haupt. 
Zeitschr. 1, 1 49 > : Gertrvdis mures a colis muliei~um abigit. 
Sie halt die Mause von dem Rocken der Weiber ab. wie sie 
das Hans segnet. wenn sie Alles darin in Ordnung findet. Aus 
diesein Grunde wurden Ilir anch. wie es scheint, bei tier 
Flachsernle nnd beim Einfiihren des Getreides Opfer gebracht, 
um die Friichte vor Miiusefrass zu sichern. In Westfalen 
pflegte man sonst in die ersle Garbe. die auf die Tenne kam, 
einen Kase einzubinden, weil man glaubte. dann friissen die 
Mause das Korn nicht. (Kuhn W r estf. Sag. 2, 183.) Wenn man 
beim Einbringen des Gelreides die ersten drei Garben init den 
Aehren, nicht init den Halmcnenden wie die iibrigen, auf den 
Boden stelll, so ist das Gelreide gegen Miiusefrass gesicherl. 
(Panzer Beitrag. S. 2fi0.) Dass aber Kuhn Reeht hat, wenn er 
diese Gebrauche auf Holda bezieht (Westf. Sag. 2, 185 und 
Anrn. zu 518), geht deutlich aus einem bohmischen Gebrauche 
hervor, der mil dem von Kuhn (a. a. 0. S. 187 N. 518) ange- 
fiihrten grosse Aehnlichkeit hat. In Haudnitz in Bbhrnen hebt 
man das Felt, worin man am Faschingsdienstage , der 
Festzeit der Gottin. die Krapfen gebacken. sorgfaltig auf. Mil 
diesein Fette bestreicht man namlich zur Erntczeit den ersten 
Wagen, der das Getreide einfiihrt. Sobald nun der W r agen vor 
die Scheuer kommt. fragt der Knechl, der vor dem Scheun- 
thore stehl, den Wagenfuhrer: „Was fiihrsl Du?“ Dieser ant- 
wortet: „Eine Katze fur die Miiuse.“ Dann kommen keine 
Mause in die Scheuer. (H. Svagrovsky aus Raudnitz.) So viel 
diirfte sich jetzt schon als sicheres Resultat unserer Untersuchung 
ergeben, dass die Maus. das Attribut Rudra’s, auch unserer 
Freya zugekoinmen sei und zwar deshalb, weil sie, wie jener, 
des Blitzes gewallig war und mil den Sturmgeistern, den Seelen 
der Frommverstorbenen . im dunklen Wolkenzuge einherzog. 

So waren wir denn nach langen Umwegen wieder bei 
Apollo Smintheus angelangt. Auch Apollo ist Sturmgott. Aller- . 
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dings hal Max Muller in seiner geislvollen Abhandlung „On 
comparative Mvthologie u Oxford Essays 1856 pg. 85. seinem 
Freunde Kuhn, tier diese Ansicht zuerst begrundete, den Vor- 
wurf gemacht, dass er die elementare tirnndlage der indoger- 
manischen Goiter zu ausschliesslich in den Natureriiugnissen 
der Luflregion suche: he connects the elementary charakter 
of the gods loo exclusively with the fleeting phenomena of the 
clouds and storms and thunder while 1 believe their original 
conception have been almost always solar. u So hoch ich nun 
auch die Autoritfil des deutschen Gelehrtcn in Oxford anschlage, 
so glaube ich doch, dass die vergleichende Mythologie Kuhns 
Ansicht nie ohne grossen Sckaden aufgeben wiirde. 

Die Luflregion trennte ja nach uralter Anschauung die Licht- 
welt, den unendlichen Himinelsraum. von der Erde. (Roth, die 
hochslen Gotter der arisch. Yolker. Ztschr. d. d. raorgl. Gesellsch. 
17. 67.) In diese Region versetzte man daher jene feindseligen 
Machte, die Liclit und Wiirmc und den befruchtenden Regen, 
der gleichfalls in der Lichtwelt seine Heimath halte, von der 
Erde abzuhalten suchten. Hier aber offenbarten sich auch jene 
Nalnrkrafle, welche den schfidlichen Einfluss jener feindseli- 
gen Miichle, der Damonen, bekiimpflen, ihre Werke zerstorten 
und so den himmlischen Gewassern und der belebenden Kraft 
des Lichtes Zugang zur Erde verschafften. Yon diesen Machten 
und ihren Karapfen mit den Damonen hieng also ganz vorziig- 
lich das Wohl und Wehe der Menschen, das Gedeihen der 
Hecrden und das Wachsthum der Saaten ab. Deshalb haben 
auch gerade diese Machte, die in der Luflregion herrschten. 
bei alien arischen Volkern eine so hohe Bedeutung und eine 
so sinnliche Plastik gewonnen. 

Ich bin nicht geneigt, die mythischen Geslalten aus- 
schliesslich auf Gewiltererscheinungen zariickzufiihren. Deu- 
tungen, wie sie Muller von Selene und Endymion, ju selbst von 
dem Tode des Herakles gegeben hat (On compar. mythol. 
pg. 49 f.). werden immer ihren Reiz und ihre Wahrseheinlich- 
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keil behaupten. Indess fiir die alleste Zeit der Mythenbildung 
wird man den Yorgangen in der Luftregion eine bedeulende 
Rolle zuerkennen iniissen. „Die Erde,“ sagl Schwartz, „nahm 
der Mensch bin als Etwas, was er instinctmassig gleichsam 
beherrschte ; selbsl das Gehen nnd Kommen der Himmelskorper 
liess die Gewohnheit ruhiger hinnehmen: aber jene ab und 
zu auflretenden wunderbaren Erscheinungen und Wandlungen 
erreglen stela von Neuem seine Auiinerksamkeit und Phan- 
tasies sie werden daher auch ganz vorzugsweise die physika- 
lische Grundlage der niythoiogischen Gestaltung abgegeben haben. 
(Vorrede zu Ursprnng der Myth. S. 17.) 

Apollo ist jedenfalls mit Rudra und Wuotan identisch. 
Die Uebereinstiminung dieser Gottergestalten , selbst bis ins 
Einzelne, ist zu gross, als dass Jeinand noch an der ldenlitat 
dieser Gotter zweifetn wird. Nun ist aber die physikalische 
Grundlage des uidischen und deutschen Gottes entschieden der 

Sturm. Darauf weisen schon ihre Namen. Rudra heisst der 

/ 

Briillende und Wuotan (Wuot odhr) triigt gar noch den Namen 
des indischen Vita (Wind), den ich fiir eine altere abgeblasste 
Gestalt Rudra’s halte. Schon dieser Umstand zwingt uns in 
Apollo den alten arischen Sturmgott zu suchen. Wir werden 
daher, statt die weiteren Beweise hiefiir aus Kuhn und Schwartz 
zu wiederholen, lieber die Frage zu beantworten trachlen, wie 
es denn moglich gewesen sei , dass sich aus dern arischen 
Sturmgotle ein Got I des Lichtes und der Sonne, der Apollo 
nach der spateren griechischen Auffassung doch ohnstreitig ist 
(Preller l, 182), enlwickeln konnte. 

Inter den Natureraugnissen , welche die Damonen der 
Luftregion herbeifuhrten , traf jene noraadischen Y olker ara 
empfindlichsten die Kalte des Winters. Das liegt schon in den 
climatischen Verhaltnissen jener Lander, welche fiir die Urhei- 
math der Arier gelten iniissen. Die schneereichen Alpengegenden 
des Belurtagh, die zweifelsohne mit dem Airyana vaejo der 
Iraner gemeint sind, mogen allerdings, wie Kieperl behauptet 
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hat*, cine blossc Durchzugsstation auf dcr grossen arischen Vol- 
kerwnnderung von Osten nach Westen gewesen sein : es liegen 
aber zii beiden Seiten des Belur-tagh Lander, deren Winter 
streng und strichweise auch schneereich ist , so dass es fur 
unsere Sache eigcntlich gleicbgiltig ist, auf welche Seite des 
Belur-lagb wir die indogermanische I'rheimath verlegen**. An 
den Quellengehietcn des Oxus und Jaxartes, in khokand wie 
in Oslturkestan musste jenen noinadischen Volkern der Winter 
glcich furchtbar sein. Je cmpfindlicher aber die Schrecken 
waren , welche in jener Zeit ein rauher W inter uber Menschen 
und Heerden bracbte , um so angstlicher werden jene Vblker 
die Anzeichen beobachtet haben , welche die Wiederkehr des 
Friiblings verkundeten. Nun ist aber in den Landern zu beiden 
Seiten des Belur-tagh, wo wir also die Heimath der arischen 
Vblker jedenfalls zu suchen haben, der Gintritt des Fruhlings 
von Sturm und Wind begleitct. In khokand wehen beiui 
Beginnc des Fruhlings vom caspischen See her heflige 
Winde und jagcn Regenwolken am llimmcl empor, welche 
die Erde befeuchten (Fraser’s Nachrichten bei Bitter, Asien 
VII. 432. *** und in cinem chinesichen Reiseberichle heisst es 



* Klapcrl, iiher die geograph. Anordnung <ier Xamen arisclicr Laiidschaflcn 
im 1. Fargard des Vendidad. Monatsherirht der k. Akad. der Wiss. In 
Berlin 1850. 

** Lassens Anslclit gelil dahin, dass die iiidogcrnianisrhe llrlielmulh Im iiusser- 
slen Osten des eranischcn Gelileles in den Qiiellcngehicteii des Oxus und 
Jaxartes zu suchen set. (Ind. Altertli, I, 320.) Mil ihin sliinmt Spiegel 
iihereln. (Avesta 2, F.inl. S. 107.) So viet sclieiut wenlgstens siclier, dass 
die Trennung und allinalige Aiishreitung der Indogermaneu von den Lan- 
dern am Westahliange des Boior aus crfnlgt sel, wohel es uncnlsrhleden 
lileihen inag, oh diese Lander die llrheimalh der Arler Oder hlos ihr letzler 
geuielnsainer Wnhnsilz gewesen seien. Das ist xvlclitig. Sclioii Benfey (Indian 
in Ersch u. Grulier S. 105) sagl, dass es, uni PrimarCormen der Entwiek- 
lung des rellgiOscu Geffihls zu erkennen, von der allergrSsslen Bedeutung 
sei, die Localilal und Lnigeliung eiues Volkes zur Zeit dieser Enlwlckliing 
zu keunen. — 

*** Das slJmnitc wolil zur Ansiclit Schuarlzeus, dass der Nordwestuind rerht 
eigenllich dcr dem Drarlienlodtcr Apollo (und auch Wuotan, deni uilden 

6 
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ausdriicklich : „In Ostturkestan wehen im Fruhling und Sommer 
haufige Winde. So wie der Wind zu wehen anfangt, 
werden alle Fruchtbauine mil Btiithen bedeckt, die Friichte ge- 
dcihen ; auch die iibrigen Biiume belauben sich und beschatlen das 
Land.“ (Ritter, Asien VII. S. 454 .) Sturm und Wind also waren 
in der indogermanischen Urheimath die Boten des Friihlings. 
Es inusste abcr der Wind (vata) den Bewohnern jener Lander 
auch schon von anderer Seite her als machiiges gewaltiges 
Wesen bekannt sein. Er verscheuchte die Nacht und verkiin- 
digte das Nahen der Morgenrothe, die von jenen Volkern mil 
unbeschreiblicher Frende begriisst ward*. In jenen furchl- 
baren Wirbelstiirmen , die in Turfan. wie in Khokand den 
gliihcnden Staub aufwiihlen, Menschcn und Vieh mit sich fort- 
reissen und todten, offenbarte er eine Gewalt, die einen tiefen 
Eindruck auf das Gemiith jener Naturkinder machte; eben so 
in den furchtbaren Orkanen und Gewittersturmen, die besonders 
in den Alpenliindern des Belur-tagh furchtbar wiilhen. (Ritter, 
Asien VII., 433 .) Wenn nun dasselbe Wesen auch bei Anbruch 
des Friihlings thfitig erschien, so lag es nahe, beide Erschei- 
nungen in einen Causalnexus zu bringeri. 

Der Gott des Slurmes und Windes (vata) ward nun 
zum Besieger des Winterdiimons, zuin Gott der schonen 
Jahreszeit. Als Besieger des Winterdrachens hiess er den 
Slaven Svantovit, ralidus victor**, die Sonne ward sein 



Jgger) zukonimende Wind sei (Irsprung d. Myth. S. 153); Indess Ich liahe 
zu so gar minulldsen I'nlerscheldungen kcin rechles Vortrauen. 

* So kdnnle also auch Apollo imot als Golt des Morgenulndes, wie Vayu, 
erklgrt werden. 

** Von svgtu, das nach Mlkloslch (die Blldung der Slav. Personennamen, 
Denkschr. d. k. Akad. d. Wlss. In Wien IX., 309) valldus hedenlet, 
got. svlnths, und vlll victor wie In Dnhrovlt. dyaOovi ko? Mikloslch I. c. 254. 
Darnig hrlngt das Wort mil vilr Wind von skr. va wehen In Verhlndnng, 
so dass Wuotan - Svantovit ware. Die Ely moloale 1st verlockcnd , doch 
slehen Ihr die iihrigen Personennamen auf vll enlgegen. Hanuii , Baje- 
s In v ny kalendar, e. 96. und Prorhazky c. 20. 
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Auge* und die Fruchlbarkeit des Jahres ruhte in seinen Handen. 
Daraus erklart sich denn dcr Dualismns in dem Wesen dieses 
Gottes, der in alien nationalen Gestaltungen desselben hervortritt, 
die finstre furchtbare Seile, wenn er im Gewittersturra seine 
verderblichen Pfeile auf die Erde schleudert, die freundlichere 
mildere, wenn er den Winterdrachen besiegt hatte und auf sein 
Gebot die nahrenden und heiisainen Krauter der Erde enl- 
sprossten, die Sonne, des GoUes Auge, wieder freiindlich auf 
die Erde niederschaute, die Heerden gediehen, die Kranken 
genasen und ein neuerwachter Zeugungslrieb die ganze Natur, 
die Menschen-, Thier- und Pflanzenwelt durchzitterle. Aus 
der Nalur dieses Sturmgolles, der zugleich Sommergotl war, 
entwickeln sich gleichsam von selbst die verschiedenen natio- 
nalen Gestallen desselben. In Indien hatte der Winter seine 



* Daher heisst Rudra drelauglg tryamhaka, V&j S. 3, 58; und eben so mas 
auch Apollo ursprQnglich drelaugig gewesen scin. (Kuhn Westfal. Sag. 
2, 8.) Weil aber das drille Auge dieses Gotles, „das Wellauge“ (Willi. 
Grimm, Polyphem S. 28), unler alien Drelen das vorzUgiichste war, so 
slehl nehen der Drei&ugigkelt des alien Sommergottes die Elnkugigkeit 
Wuotan’s. Audi (iva heisst ekaksa, was sowohl „eln vorziigllches Auge 
liahend," als auch „einaugig“ bedeulen kann. Spater, als man die urspriing- 
liche Bedeutung des drilten Auges vergessen hatte, und alien drei Augen 
gleiche Geltung unlerlegte: deulete man die DrelSuglgkelt des Gottes auf 
seine Herrschaft In den drei Reichen der Welt. So erklarte sich Pansanias 
das Bild des dreiaugigen Zeus zu Argos (2, 24, 5) und (Mva, der Drei- 
augige 1st auch der Herrscher In den drei Weilen, trilokanalha. „Der 
grosse gollliche Wellherrscher 1st ein Drelherrscher, u sagt Weinhold, Rlesen 
im germ. Myth. Sitzungshericht d. k. Akad. d. Wiss. in Wien 1838. B. 2G 
S. 233. Die dreifache Herrschaft wurde aber noch deullicher durch drei 
Antlitze Oder drei KOpfe symholisch dargesteilt, und so entwickelten sich 
aus dcr Dreiaugigkeil des Sommergottes die drei KOpfe des slavlschen 
Triglav und des lndlschen t^iva. Man hlleh aher auch hiehei nichl slelicn 
und symbolisirte welter, indem man die Auzahl der Kopfe vermehrte. 
Svantovit zu Arkoua hat bereils vier Kiipfe, die Erben (o dvojlci a trojlcl 
hajesl. slov. Casop. kr. cesk. mus. 1837 c. 274 a. p.) . icht unpassend auf 
die vier Jahreszeiten hezieht, und ('iva gar fiinf, was auf die fiinf Elemente 
gehen mag, welche die luder annehmen. So betel noch heute der Brahmine: 
n Thou art the type of the world and thou deliverest mankind from fear 
and danger. Thou hast five faces. Such art thou (Iva. Reverence lie 
unto thcc. u Mrs. Belnos. Sundhya. Plate 1G. 

f>* 



Digitized by Google 




44 



Furchtbarkeit verloren , das epochemachende Eraugniss des 
Jahres war hier nicht mehr, wie in den nordlichen Cliinaten 
der Beginn des Fruhlings, sondern der Eintritl der Regenzeil. 
Bis gegen Anfang Mai ist das indiscke Land verdorrl, alle 
kleinen Rinnsale, die nicht vom hohcren Gebirge aus gespeist 
werden , versiegen , das ganze Erdreich scbeint zu ver- 
schmachten. Nun aber tbiirmen sich allmalig scbwarze slets 
wachsende Wolkenmassen, die den Tag fast in Nacht verwan- 
deln, am iliininel einpqr und kiindigen die herannahende grosse 
Naturerschcinung an. Nach einigen Tagen angcdrohlen Los- 
brnches bricht gewohnlich in der Nacht der Monsun unter 
unaufhbrlicbcn hcfligen Blitzen und majestalischen Donncr- 
schlagen ein. Die Fluth der Gewasser stUrzl sich iiber das 
Land; der Himuiel bleibt mehrere Tage in Nacht gehiillt und 
giesst forlwiihrend Rcgen herunter. Dann zerreisst das Gewblk, 
die Lufl ist heiter und gereinigt, die ganze N'atur wie durch 
ein Wunder umgewandelt. Statt des ausgetrocknelen Bodens, 
der wasserlosen Slrombclten, der triibscheinenden stauberfiillten 
Atmosphare, ist plblzlich uppiges Griin, kein Bach ohne F title, 
die Luft klar und durchsichlig. (Lassen. Ind. Alterlh. 1, 211.) 
Bei Ritter (Asicn VII, 94) wird der Einlritt der Monsune folgen- 
dermassen geschildert: „Die Ilitze wurde ungemein driickend, 
der ersle Wirbelsturin kam von Nordwest noch ohne Regen, 
3. Juli. Nachmittags urn 4 Uhr waren 34" 67' R. Grossarlig 
stiegen die Wolken am fernen Horizonte immer hbher wie Berge 
empor, der Slaubwind war gliihend, derWirbeJ war nach einer 
Stunde voriiber und helle Btilze waren in seincm Gefolge. 
Dies furchtbare Schauspiel wiederholte sich jeden folgendcn 
Abend, bis am 6. darauf der Regenschauer mil der grbssten 
Heftigkcit niederstiirzte. 11 

Nach der AIlcs ausdorrenden Ilitze (grisma) inusste der 
Einlritt der Monsune als grosste Wohlthat empfunden werden; 
der Uebergang der kiihlen Jahreszeit (hemanla) in die thauige 
(<ji<;ira) und den Fruhling (vasanlas) hatle dagegen die schroffen 
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Gegensatze, die sich in den nordlichen Cliinaten zu bekiimpfen 
schienen und somit seine Anschaulichkeit verloren. Nicht mehr 
war nun der Winter der gewallige Feind der Menschcn, son- 
dern die Diirren waren es, welche Darbungen erzeugten und 
Hirlen und Heerde bedrohten. Als daher die Arier von ihren 
Gebirgen ins Pentschab niederstiegen , musslen sich aueh ihre 
aiten Yorslellungen den neuen Verhiiltnissen anbeqnemen. Der 
Damon des Winters verblasste, um so fnrchtbarer wurden die 
Diimonen der Diirre, Qusna der 'J’rockner (Kuhn, Herabkunft des 
Feuers S. 55) und Vritra der Anstre Wolkendamon, der den 
Regen zuriickhalt. (Benfey S. V. GI.) Und wie jetzl Blitz und 
Donncr den wesentlichen Antheil hatten an der Bekampfung 
dieser Diimonen: so vvurde auch Indra der bedeutsamste Golt 
des vedischen Glaubens; Hudra aber, der Sturmgott, bewahrte 
nicht nur, sondern verdiisterte noch durch die Schrecken und 
die Majeslat der Monsune, seinen stiirmischen Charakter. Er 
war der Schreckliche, ugra, der Furchtbare, bhima, der Stiir- 
mischc, ismina (R. V. 5, 52, 16), der Ileulende, resmya (V. S. 
16, 39), der Fernlreffende, durevadha (V. S. 16, 40), der Mor- 
dende, hantar (V. S. 16, 40); aber doch immer auch noch der 
Spender der Nuhrung (R. V. 114, 6), der vorziiglichste Arzl 
(R. V. 2, 33, 4), ein milder giitiger Gott, wenn er seinen Bogen 
abgespannt (anatalya dhanus (V. S. 16, 13) und den furchtbareu 
Kocher bei Seite gelegt halte. (V. S. 16, 12.) 

Auch auf griechisehem Bodcn war Apollo noch Gott des 
Sturmes und Windcs. Wiihrend aber die indische Religion unter 
dem gewaltigen Eindrucke, den die Monsune auf die Gemiither 
jener Volker machen musslen, in ihrem Rudra die Anstere Seite 
des arischen Slunngoltes hervorkehrle, entwickelte die Mytho- 
logic dcr Griechen unter einem sanfleren Clima , das weder 
den strengen Winter des Nordens, noch die Alles versengende 
Sonunergluth Indiens kannte, in ihrem Apollo vorzngswcise die 
lichte freundliche Seite desselben. Die Etesien, jene kuhlenden 
Passalwinde, welche die Hilze der Hundslage inildern, mogcn 
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zu dieser milderen Enlfallung des Apollinischen Wesens bei- 
getragen haben. (Schwartz, Ursprung d. Myth. 152 .) Aber 
der arische Slurmgott war auch Sommergott. Und diese Func- 
tion des arischen Sturmgotles, meine ich, hat die griechische 
Heligion an ihrem Apollo mit Vorliebe entwickelt, so dass 
dariiber allgemach die urspriingliche Natur desselben dem Be- 
wusstsein der Griecben entschwand. Zu gleicher Zeit locali— 
slrte sich auch das dunkle Todtenreich — urspriinglich der 
dunkle Wolkenhimmel — entschieden in der Tiefe der Erde. 
Es ist daher kein Wunder, dass die uralte Bedeutung der Mause, 
die dem Smintheus urspriinglich als blitz- und seelenfiihrendem 
Goll geheiligt waren, vergessen ward. Daher das resullallose 
Abmiihen der griechischen Erzahler, sich die weissen Mause des 
Smintheus zu erkliiren. Aber die Darstellung des Gottes auf den 
Miinzen erinnert noch lebhaft an den Sturmgott. Auf der Medaille 
von Alexandria -Troas (Millingen, recueil de quelques medailles 
Grecques inedites. Bei Lersch, Apollo der Heilspender S. 12) 
ist er nackt, mit einem langen Mantel iiber den Riicken, also 
ein Hakelberend , wie Wuotan und der indische Qiva, seine 
Yerwandten. (Leo, Yorlesungen iiber d. Gesch. des deutsch. 
Yolkes S. 126 .) Fast unzertrennlich von Smintheus sind Pfeil 
und Bogen, die Waffen des arischen Sturmgotles ; sie erscheinen 
selbst auf solchen Miinzen, auf denen der Gott in weiblicher 
Tracht oder mit dem llimation bekleidet dargestellt ist. Be- 
deutsam bleibt es daher immerhin, dass gerade die alleste 
Quelle griechischer Mythologie des Smintheus in so hervor- 
ragender Weise gedenkt und ihn noch in der ganzen Furcht- 
barkeit des arischen Sturmgotles schildert. In fmsterer Sturrn- 
wolke naht der Gott, furchlbar klingt sein Bogen, so sendel 
er die Manner und Thiere mordenden Geschosse ins Lager der 
Griechen erst auf Hunde und Maulesel (Schwartz, Ursprung S. 163 ), 
dann auf die Menschen, ein Gott der Rache, wie Rudra, yo 
’n lari kse tistali vistabhito ’yajvanah pramrnan devapiyiin, der iiu 
Luflraurn wandelt, aufgehalten, indem er die Nichlopfcrnden 
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lodtet. die GottesverSchter (Afharv. Ved. 11, 2, 23) und zn dein 
man fleht : are te goghnam uta purusaghnam ksayadvira, fern 
von uns sei dein kiih- und mannermordendes Geschoss (R. V. 
1, 114, 9) und Atharv. V. 11, 2, 21.: ma no gbsu piiruse.su 
ma grdho no ajavi.su, anyntrogra vivartaya. Nicht nach unsern 
Kiihen, Mannern, nichl verlange nach unsern Ziegen und Schafen, 
anderswohin wende Rich, Schrecklicher ! Das beweist, dass zu 
Homer’s Zcit die stiirmische Natur des Sminlheus noch nichl so 
vergcssen war, es folgl aber auch daraus, dass der Cultus des 
Smintheus zu den altesten Formen des Apollinischen Diensles 
gehorte, ein Resultat, zu welchein auch schon Preller freilich 
auf anderem Wegc gclangl ist. 

Wenn nun Apollo Smintheus ein Sturmgott ist, so muss 
er auch urspriinglich der Fiihrer jener mil den Seelen der 
Verslorbencn verbundenen Elementargeister gewesen sein. die 
im ganzen Lcbcn der Natur, vorzugsweise aber im Luflreiche 
thatig gedacht vvurden. Diescn entsprechen in der classischen 
Mythologie die Diimonen und Genien. Damonen und Genicn 
sind Luftgeister (Gerhard t Diimonen und Genien, Anm. 31); sie 
sind im Gewitter thatig, indem sie Btitze schleudern ( Apulejus 
de deo Socratis bei Gerhardt, Damonen u. Genien, Anm. 28); 
ja sie sind die Blitzschlangen selbst oder Personificationen 
des Donnerkeils, worauf insbesondere der geflugelle Phallos 
hinweist, der zur sinnbildlichen Vergegcnwartigung derselben 
diente. Im Gewitter erzeugen sie daher den himmlischen 
Fnnken der Menschenseele; urspriinglich aber wurden sie 
selbst im Menschen wiedergeboren, um bei dem Tode des 
Korpers in das Reich der Damonen zuriick zu kehren. £ie 
gleichen also in ihrem urspriinglichen Wesen ganz unsern 
Elben, mil denen sie sich auch in ihren Functionen vielfach 
beriihren. Sie besitzen und verleihen die Gabe der Weissagiing, 
sie sind kluge Rathgeber, kennen wunderbare Heilkrafte , sie 
verleihen Ehesegen und begatten sich wohl selbst mil irdischen 
Frauen oder Mannern; beide endlich sind zu Hans- und Orts- 
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geistern gcworden. Sclbsl die Knabengeslalt der Diimonen 
gleicht der zwerghaflen Bildung unserer Elben. ebenso 
erscheinen bcide in Schlangengestall, insbesondere als Haus- 
und Ortsgeister. (Gerhardt, liber Agathodamon n. Bona dea. 
Anm. 21). Es ist iiberrascliend. xvie in diesein Punkle die 
griechischen und roinischen Vorstellungen zu den deutschen 
und slavischen stimmen. (Vergl. Schwartz, Ursprung d. Myth. 
S. 36 — 49.) Nun sind aber die deutschen Elben nicht nur 
Schlangen, sondern auch Miiu.se und wir haben gefunden, dass 
in Folge dessen der deutsche und slavische Volksglaube von 
Schlangen und Miiuscn vielfach ganz parallele Vorstellungen 
entwickelte. In einigen Sagen vertreten sich sogar Schlangen 
und Manse wechselseitig in ihren Rollen. Macht uns das schon 
ira vorhinein geneigl, iihnliche Yerhaltnisse auch in der grie- 
chischen Mythologie vorauszusetzcn : .so sind wir anderseits 
auch in der Thai nicht ganz uhne Andeutung dariiber, dass 
ini srriechischen und rbinischen Volksgrlauben die Miiuse wirk- 
lich, gleich den Schlangen, als Abbilder der Damonen und 
Genien gefasst worden seien. „Wenn ein Haus schon alt und 
dem Einsturz nahe ist, so merken das die Miiuse, sagt Aelian 
(Var. Hist. 1, 11) und wandern aus.“ Dos ist derselbc Glaube, 
den die heuligen Slovaken in Ungarn haben. Wenn in einem 
Hause der Blitz einschlagen soil, so werden die Miiuse unruhig, 
wandern aus und geben dadurch dem Menschen ein Zeichen, 
sich zu enlfcrnen. (H. Ziffer aus Trentscbin.) Die Bewohner 
der Stadl Helike halten die zu ihnen gekommenen Ionier treulos 
auf den Alliiren geschlachtet. Wegen dieses Frevels batten die 
Golfer den L’ntergang der Stadt beschlossen. Da verliessen 
fiinf Tage zuvor alle Miiuse, die in der Sladt waren, die Wiesel, 
die Schlangen und andere Thiere dieser Art ihre Schlupf- 
winkel und wanderlen aus. In der flint ten Nacht entstand ein 
Erdbeben, die Sladt sank zusaminen und eine , Wasserflut 
schweminte sie von der Erde. (Aelian Hist, auiin. 11. 19.) Hier 
sind es doch offenbar die schiitzenden Hausgeisier. welche vor 
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der Katastrophe die Stadt verlassen. — Wie den guten Damonen 
auch selbst hilfreicher Antheil am Kriege beigelegt wird (Paus. 
VI, 20, 3 von dem Damon Sosipolis in Elis) : so erscheinen auch 
die Mause irn Kriege als hilfreiche Wesen, indem sie nach der 
trojanischen Sage die Bogensehnen der Landesfeinde zernagt 
haben sollen. Ilokspav de x ovg a/upi xrjv Tqcoada xaxoixov vtag 
loxoqsi x ovg iiuxaQiovs pvg , ovg opiv&ovg xeUovoiv (o/ftetv), 
on rag vevQag xmv noktpUov duxqcoyov xav x6£av. (Clemens 
Alex. Protrept. c. II. §. 33.) Nach griechischer wie ilalischer 
Ansicht oflenbarlen die Damonen endlich auch den Willen 
der Gotter. (Gerhardt fiber Damonen u. Genien S. 4. Anm. 28), 
sie walteten daher in den Yorbedeutungen und Wunder- 
zeichen , welche die Zukunfl des Menschen verkundigten. 
Horum enirn munus el opera atque cura est, ut Hanibali 
aomnia orbilatem oculi comminitenlur , Flaminio extipicia 
periculum cladis praedicent, Atlio Navio auguria miraculum 
cotis addicant, item ut nonnullis regni futuri signa praecurrant, 
ut Tarquinius Priscus aquila obumbrelur ab apice, Servirn 
Tullius /lamina coltuminetur a capile ; poatremo cuncta ario- 
lorum praesagia , Tuscomm piacula fulguritorum bidentalia, 
carmina Sibyllarum, quae omnia, ut dixi, mediae quaepiam 
potealales inter homines ac deos obeunt. (Apulejus pag. 674. 
c. 7.) Nun erklart sich freilich ganz einfach die vorahnende 
Natur der Manse, die bei Romern und Griechen, wie bei Deut- 
schen und Slaven in den Prodigien eine bedeutende Rolle spielt. 
Schon Aelian zahll die Maus zu jcnen Thieren, die am meisten 
prophetisch sind (pavnxenuxov xav £gj eov. Yar. Hist. 1, 11.), 
und ebenso Plinius (Hist. nat. Y1D. 82), der berichtet, dass die 
Maus selbst bei den Staal betreffenden Yorbedeutungen beachtet 
wurde. „Sie zeigten den marsischen Krieg an, indem sie zu 
Lanuvium die silbernen Schilder benagten, und den Tod des 
Feldherrn Carbo dadurch, dass sie dessen Schuhriemen zer- 
bissen.“ 

„Wenn weisse Mause zum Vorschein kommen,“ sagt 

7 
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Plinius welter, „so gelten sie fur eine gliickliche Vorbedeutung; 
dagegen sind unsere Annalen voll davon , dass durch das 
Pfeifen von Spitzmausen die Auspicien aufgelost wurden.“ Das 
stimmt iiberraschend zu den deutschen Prodigien. Auch hier 
deutet, wie wir gesehen haben, das Zernagen der Kleider durch 
Mfiuse entweder auf Krieg oder Tod, ebenso das plotzliche 
Erscheinen derselben in grosser Anzahl. Aber nicht genug. 
Wie die weissen Miiuse Gluck , die Spitzmfiuse llngliick vor- 
herbedeuten, so bringt das Erscheinen von manchen Zwergen 
Gluck, von andern Ungliick, Krieg oder Frieden. Im J. 1664 
soil ein Zwerggeist dem Churfiirsten von Sachsen, als er an 
Chemnitz vorbeizog, Frieden verkiindigt haben mit den Worten : 
„Ich verkiindige und bringe Frieden diesem Lande.“ Es war 
ein Weiblein, eine Eile lang, welches von Hofteuten im Geholze 
gefangen worden war. Man liess es wieder laufen, weil vor 
etwa 25 Jahren ein Mannlein gefangen worden, welches den 
Krieg verkiindigt hatte. (Schauplatz vieler ungereimter Meinung. 
S. 422.) Wenn pfeifende Wiesel und Mause gegen einander 
springen, so ist das nach Aelian ein Zeichen nahenden Un- 
welters; in Bohmen meint man, sobald die Hausschlange 
sichtbar wird, gebe es Regeu. Kein Thier aber, sagt Plinius, 
halt man fur prophetischer als den Mauhvurf: Nullis aeque 
credunt extis, nullum religionis capacius judicant animal, ut 
si quis cor ejus recens palpilansque devoret , divinalionis el 
rerum efficiendarum eventus promittant. Hist. Nat. XXX., 7. 
Dass man in den Manlwiirfen uberhaupt geheimnissvolle Wesen 
sah, geht schon daraus hervor, dass man glaubte, die Maul- 
wiirfe verstiinden die menschliche Rede, horten es, wenn von 
ihnen die Rede sei und entflohen. (Plin. X, 88.) Auch im 
deutschen und slavischen Volksglanben ist der Maulwurf ein 
prophetisches Thier; er verkiindigt Tod, Geburt, and sein Herz 
genossen oder getragen verleiht wunderbare Krafte. Smit de 
wenneworm (Maulwurf) inner waskkammer, dann stierwet de 
frugge im huse. (Kuhn, Westf. Sag. 2, 190.) Wenn vor dem 
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Hause ein Maulwnrf schiebt, bedeulet’s einen Todlen. (Panzer 
Beitrag 262.) Wuhlt der Maulwurf in der Richtnng vom Hause 
heraus, so wird Jemand im Hause sterben, wuhlt er aber von 
Aussen unter das Haus hin, so wird die Zahl der Hausbewohner 
vermehrt werden. (Kulda, Aberglauben 117.) Dass das Herz des 
Maulwurfs Oder der Maus, wenn es genossen wird, prophetische 
tiabe verleihe, ist mir im deuischen Volksglauben zwa'r nicht 
begegnet : wohl aber verleiht der Genuss einer weissen Schlange 
die Gabe der Divination, was eben nur den innigen Zusammen- 
hang des Mause- und Schlangencultus neuerdings bestatigt. 
Das Aufstossen des Maulwurfs vor und unter dem Hause aber 
erinnert an das Klopfen des Erdschmiedleins , das gleich- 
falls einen Sterbefall im Hause vorbedeutet. (Panzer Beitrag 
S. 257.) Schon darnach diirfte die elbische Nalur desselben 
ausser Zweifel stehen. 

Das sind A lies bios Andeutungen ; aber die Ueberein- 
stimmung mit den germanischen und slavischen Aberglauben 
von den Mausen ist zu iiberraschend , als dass wir nicht auch 
bei den Griechen und Romern ahnliche Vorstellungen, welche 
diesen Aberglauben erzeugten, voraussetzen mussten. Dadurcb 
gewinnt unsere Ansichl iiber die Bedeutung des Smintheus und 
seiner Mause immer mehr an Sicherheit. Dem Apollo war die 
Maus heilig, weil er Sturmgott und gleich dem indischen Rudra, 
urspriinglich der Anfuhrer jener Geisterschaaren war, welche 
die Blitze schleuderten und deren Erscheinen dem Menschen 
ein aussergewohnliches Eraugniss vorbedeutete. 

Von ganz besonderer Wichtigkeit erscheint mir eine 
Sage, die uns Aelian aufbewahrt hat: „ln dem Pontus wird 
eine dem Herakles gleichnamige Insel sehr geehrt. Es griint 
dort ein dem Gotte gewidmeter Weinstock, welcher als eine 
ihm allein gehorige Weihgabe geehrt wird und die Diener des 
Gottes sparen die Trauben desselben fur die Opfer. Wenn nun 
die Beeren zur Reife gelangen, verlassen die Mause das Eiland, 
um, wenn sie blieben, nicht wider ihren Willen etwas zu be- 
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ruhren, was nicht gut ist. 1st aber die Zeit voriiber, so kehren 
sie zu ihrem gewohnten Aufenthaltsorte zuriick. (Hist. anim. 
VI. 40.) Die Sage ist ohne Zweifel verstiimmelt, wic denn der 
gesammte Mausecultus den Griechen unverstandlich geworden 
war. Bedeutsam erscheinl nur, dass die Manse im Sommer, 
also gerade zu der Zeit, da der Gott auf der Insel gegenwfirtig 
gedacht wurde, die Insel vcrliessen. die Gegenwart des Gottes 
also gleichsam vermieden und erst zuriickkehrten, nachdem der 
Gott wieder ausgezogen war, die geraublen Rinder zu befreien. 

Ausserdem ist der Weinstock mil seinen goldenen Trauben 
von Schwartz (Ursprung der Mythol. S. 200) als eines jener 
Rankengewachse (S. 181) bezeichnet worden, welche gleich 
den Scblangen durch ihre Gestalt an den Blitz erinnerten und 
zu Abbildern desselben wurden. Da nun auch sonst Herakles 
um Vertilgung des den Weinbergen schadlichen I'ngeziefers 
angerufen wird (Preller, Myth. 2. 275), so lasst sich vermulhen, 
dass nicht sowohl Verehrung als vielmehr Fiircht gewesen sei, 
was die Mause unserer Sage bewogen habe, die Insel zur Zeit 
der Anwesenheit des Gottes zu verlassen. Ein sicheres Re- 
sultat lasst sich aber auch hier nicht aus der griechischen 
Sage allcin erzielen : wir werden auch hier wiedcrum die 
deutschen und slavischen Yorstellungen zu Hulfe nehmen 
mussen. Herakles, der Gott der Bauern, der Sommergott, der 
den Winterriesen Alkyoneus todtet (Preller, Gr. Myth. 2, 206), 
erinnert vielfach an Perun und Thor und ist auch mit diesen 
Gottern schon verglichen worden. Nun ist es merkwiirdig und 
fur unsere Auffassung der griechischen Sage ausserordenllich 
giinstig , dass in den deutschen und slavischen Gebrauchen, 
welche die Vertreibung der Manse zuin Zwecke haben, fast 
durchaus Beziige auf diese Cotter anzutreffen sind. 

Dem Weinstock des Herakles entsprechen im deutschen 
Volksglauben Donars Erbsenranken. (Schwartz, Urspr. d. Myth. 
S. 247 Anm.) Wie nun in unserer Sage von Herakles die 
Mause die Trauben des Gottes vermeiden: so dienen in Bohmen. 
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wenn der Gebrauch nicht als Alfablot aufzufassen ist (S. ob. 
S. 27), die Erbsen gleichfalls zur Vertreibung der Mause. Zu 
den verschiedenen Gerichten am heiligen Abend gehoren in 
Bbhmen (Komolan) auch die Erbsen. Nach dein Essen wird 
in Jahren, wo es viel Mause giebt , in die vier Ecken der 
Stube eine kleine Portion dieses Gerichtes in Krcuzform 
geschuttet , damit die Mause nicht gar zu sehr iiberhand 
nehmen. (Yernaleken, My then und Gebr. S. 315.) Die Kreuzform 
weist auf Donars Hammer. Indess selbst wenn der Gebrauch 
slavischen I'rsprunges ware, wiesen die Erbsen auf den 
Donnergott. Am Griindonncrstage siiet man in Bbhmen Erbsen 
und issl pubalky, Broselerbsen (Hanus, baj. kal. c. 132), und 
ebenso am Todsonntage, damit im kommenden Jahre die 
Erbsen gedeihen. (Reinsberg, Festkalender S. 93.) Wie die 
Erbsen ist auch der Bock ein Attribul des Donnergottes, bei 
den Slaven sowohl. als bei den Deulschen. Ein Bock wurde 
an dera Festtage Peruns, dera Tage des heil. Jacob, geopfert 
und noch heute sagt man in Bbhmen : Yemt to kozel, Hoi’s der 
Bock, statt: IIol’s der Teufel. Nun heissl es beiHauska: Wenn 
du in deiner Scheuer Mause hast, so nimm ein Horn von einem 
weissen Bocke, das am Tage des heiligen Jacob abge- 
schlagen ist, lege das Horn auf gliihende Kohten und riiuchere 
damit die Scheuer aus. Willst du die Hatten (nemecke mysi) 
ans dem Gebiiude verjagen, so trachte Biirte von dreiZiegen 
zuslehlen, lege Eichelschwaram dazu und riiuchere damit zur 
Zeit des Sonnenaufgangs das ganze Gebfiudc aus. (Casop.) Wider 
die Hatten hilft auch folgendes Mittel: Man pfliickc am Char- 
freitag vor Sonnenaufgang etwas blauen Flieder, was aber 
nicht mit blosser Hand geschehen darf, lasse ihn trocknen und 
riiuchere damit am Ostersonntag abcrmals vor Sonnenauf- 
gang die Kammern aus, wo sich Hatten befinden. (II. Sva- 
grovsky aus Haudnic.) Noch deutlicher ist der weslfalische 
Gebrauch, zur Vertreibung der Mause die Kohlen des Christ- 
brandes auf die Kornbahr zu legen. (Kuhn, Westf. Sag. 2, 105.) 
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Der Block zu dem Christbrande wird von einer Eiche genomraen; 
er bewahrt vor dem Einschlagen des Blitzes und sichert die 
Fruchtbarkeit der Felder; er wird daher, wie schon Kuhn 
bemerkt hat, sicherlich zu Donars Ehre gebrannl haben. Wir 
diirfen hiebei nicht unbeachtet lassen, dass in Bohmen die 
Asche der Fischgraten, die am heiligen Abende verbrannt 
werden, nicht nur den Blitz abhall, sondern auch gegen die 
Krankheit des Yiehes hilfl, die von einem schwarzen Frosche 
oder der Spitzmaus herriihrt. In der Gegend von Kolin werden 
die „Judaskohlen“ in die Felder gesteckt, um Hagelschlag 
und die Mause von denselben abzuhalten. (H. Cermak aus 
Prag.) Die Deutschbbhmen schiitzen mit denselben Kohlen 
ihre Krautgarten und Felder vor Hexen und an der sach- 
sischen Granze legt man die Kohlen unters Dach, um das Haus 
vor Brand und Blitzschlag zu bewahren. Die Cechen aber 
bringen die Judaskohlen in den Stall, um das Vieh vor Krank- 
heit zu schiitzen. (Reinsberg, Festkalender S. 133.) Das sind 
Alles Dinge, die auf Donar weisen, insofern sich namlich mit 
dem „Judasverbrennen,“ dem Yerbrennen des iibriggebliebenen 
heiligen Oels am Charsamstage , heidnischer Aberglaube ver- 
bunden hat. Vielleicht gehort hierher auch der mahrische Aber- 
glaube, dass man die Maulwiirfe verlreiben konne, wenn man die 
Beinchen aus dem geweihlen Osterfleischkuchen (masance 
velkonocni) in die frischgemachten Gange hineinsteckt. (Kulda 
Aberglauben S. 114.) Offen aber liegt der Bezug auf Donar in 
einem anderen westfalischen Gebrauche, den Kuhn mitgetheilt 
hat (Weslf. Sag. 2, 119 ff.) zu Tage : Auf Petri Stuhlfeier 
gehen in Westfalen die Kinder umher und klopfen mit einem 
Kreuzhammer an die Thiiren der Hauser und singen: 

„Rlut, rlul suSmerfuSgel 
Sltnte Pel'ter Is ktigmen, 

SUnle Tlggcs well kuHmen, 
rlut, riut alle mins, 
rlut, rlut jun^e mills 
allet ungliick ut diiesem htus.“ 
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In der (legend von Bekkum und Warendorf durchziehen 
am Petersmorgen die Bewohner eines Hanses alle Raume des- 
selben und klopfen eine halbe Stunde lang an alle Thiiren, urn 
den Sonnenvogel auszulreiben. Bei Lnterlassung dieses Ge- 
brauches wurde, meint man, das Haus von Ratten, Mausen und 
anderem Ungeziefer geplagt werden. In Ebersberg meint man, 
es wurde sich im Unterlassungsfalle die Molkentowener bei 
den Milchnapfen versammeln. (Kuhn, Westf. Sag. 2, 119 ff.) 

In alien diesen Gebrauchen, die wir noch vermehren wer- 
den, sind die Beziige auf Donar und Perun nichl zu verkennen. 
Jene davon, in denen dasselbe Mittel zur Abwehr des Blitzes 
und der Mause dient, scheinen auch leicht zu erklaren. Man 
konnte sie, wie das Erbsengericht oder Judasfeuer auf ein 
Opfer deuten, das man dem Donnergott darbrachte, damit er 
seine Mause, Blitz und Hagelwetter, von Haus und Feld fern- 
halte. Indess tritt bei den ineisten der angefiihrlen Gebrauche 
der hochst bedeutsame Zug hervor, dass sie an die Fruhlings- 
fesle des Gottes, an die Zeit seiner Wiederkehr im Friihlinge, 
an Ostern und Petri Stuhlfeier gekniipft sind. Der Donnergott 
erscheint hiedurch offenbar als Feind, als Gegner der Mause, 
die er bei seiner Wiederkehr im Friihlinge vertreibt. Das 
scheint mit unsern bisherigen Resullaten schnurstracks im 
Widerspruch zu slehn. Wie sollen wir uns diesen W T iderspruch 
erklbren? 

Schon friiher sahen wir uns genolhigl, die Spilzmaus in 
ihrer mythologischen Function mit den feindseligen Damonen, 
den Trollen und Schwarzelben zu identiliciren. Ihr Biss todtet, 
ihre Beriilirung lahint das Vieh oder blaht ihm den Leib auf; 
bei den Romeru wurdcn die Auspicien aufgelost, wenn Spilz- 
mause pfiffen, wahrend weisse Mause einen guten Ausgang 
der Sache verkiindeten. Es scheinen aber nicht bloss die 
Spitzmause, sondern die dunklen Mause uberhaupt Apotypome 
der gotterfeindlichen Damonen zu sein. An und fur sich schon 
hat der Gedanke fur uns nichts mehr Befremdliches. Die gotter- 
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feindlichen Damonen si nil, wie Kuhn schon im erslen Bande 
seiner Zeitschrifl S. 199 nachgewiesen hat, durchaus denselben 
Naluranschauungen ervvaehsen, wie die Genossen der Gotter, 
die Bibhus und Maruls und von diesen erst spater durcli ethische 
Auffassung verschieden. Sie sind da her ebenso, wie die Devas, 
rail denen sie kampfen , des Blitzes gewaltig und It. V. 1, 32 
13 karnpfl Vritra gleichfalls wit Blitz und Donner gegen Indra: 
„Nicht half der Blitz ihm, nimmer ihm der Donner, nichl Regen, 
nicht der Keil, den er entgegen schleudert. Als Indra, Ahi 
mit einander kampften, fiir alle Zeiten siegte da der Machtige.“ 
(Uebersetzt von Benfey, Orient u. Occid. 1, 47.) Daher wurden 
denn anch ursprunglich fmstcre Damonen vielfach unter der- 
selben Gestalt gedacht, wie die Devas und ihre Genossen. So 
wurde Apollo sowohl, als sein Gegner Python in Drachengcslall 
dargcstellt und Vritra heisst, gleich den Maruls varahu, was 
wohl so viel als variiha, Eber, bedeulel. Wurden also die Iichtcn 
Elemenlargeister, wie wir nachgewiesen haben, wirklich aucb 
Mause genannt: so folgt daraus gleichsam von selbst, dass 
dieselbe Gestalt auch den Trollen und Schwarzelbcn, den gbller- 
feindlichen Danavas zukommen. — Merkwiirdig sind in dieser 
Beziehung (fie bohmischcn My then, die sich noch heule im 
Volke finden. „Bei Bestrafung der hochmiithigen Engel, “ heisst 
es daselhst. „stiirzte Goll dieselben vom Ilimmel herab. Der 
dabei auf einen Fclsen fiel, wurde ein Felsengnome, der in’s 
Wasser slurzle, ein Wassennann. Weil aber die gcfallenen 
Engel als bose Geister nicht aufhbrten, die Menschen zu 
necken, zu qutilen und in’s Yerderben zu bringen, so wurden 
gute Geister beslimmt, um gegen sie zu wirken und die Men- 
schen zu schiitzen. Von diesen sollen hernach einige erwahlte 
Manner und Weiber das verschiedenartige Beschworen der 
bbsen Geister und des Treibens derselben crlernt haben; das 
sind die Geisterbcschworer, deren Uiilfc jetzt bei verschiedenen 
Anlassen angerufen wird. (Hauska, Casop. kr. ccsk. Mus.) 
Dies klingt trotz des christlichen Gewandes ungemein alter- 
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thiimlich. Die gulen Geister, welche hier den Menschen die 
Zauberlieder gegen bose Damonen gelehrt haben, sind vollig 
die indischen Gandharven, die Lehrer der Rischi und Indra’s 
Genossen im Kampfe gegen die Damonen. — Als die Engel 
verstossen \vurden, heisst es nun weiter, sind auch die Schlan- 
gen und andere giflige Thiere, zu denen die Maus ja gehort, 
vom Himmel mil herabgefallen. (Oasop.) Lassen uns diese Mythen 
schon einen Zusammenhang zwischen Maus und Damon ahnen : 
so wird derselbe anderwarts deutlich ausgesprochen ; denn in 
Brandeis werden die Mause geradezu noch „des Teufels Brut“ 
genannt. (H. Janowitz aus Brandeis.) Wie die bosen Geister 
durch Flucheo berbeigelockt werden und iiber den Menschen 
Gewalt gewinnen : so heisst es auch bei Panzer (Beitrag S. 265) : 
„Wenn man den Mausen flucht, so vermehren sie sich wah- 
rend die weisse Frau, die ja als weisse Maus erscheint, beim 
Fluche verschwindet. (Kuhn, Westf. Sag. 1, 17.) Es ist das 
eine ahnliche Anschauung, wie im Avesta, wo die Mause als 
Geschopfe des Agra-mainyus zur Siihnung getbdtet werden, 
Sad-der Port. XL VII. bei Spiegel 1. 203 und ebenso der Daeva 
Zairimyagura, „der in der Tiefe oder der Finsterniss esscnde,“ 
den Spiegel (Vendidad S. 190) auf den Hamster oder ein ahn- 
liches Thier gedeutet hat. So erklart es sich freilich, dass die 
Mause vielfacli durch dieselben Miltel verlrieben werden, durch 
welche man bosen Zauber oder die Unholden selbst von Haus 
und Feld fernzuhalten suchl. Schon oben haben wir gesehen, 
dass die „Judaskohlen“ sowohl zur Yertreibung der Mause, als 
auch zur Abwehr bosen Zaubers in die Felder gesteckt warden. 
Dasselbe gilt von der Traubenkirsche (primus padus). 
Am 1. Mai nehmen die Hausmiitter Zweige von der Trauben- 
kirsche und stecken dieselben an Fenster und Thiiren, in dem 
Glauben, den Hexen und Unholden hiedurch den Eingang zu ver- 
wehren (H. Oeslerreicher aus Pardubitz), was schon Jungmann 
(Slownjk 277) bestatigt: cermucha , obycegnegi w Cechach 
„stremcha, tez ptacnice-strom neb stromowita krowina, nesaucj 
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zelcne, potom cerwene a naposledy cernagjcj gahody. Po- 
wernj lide na sw. Walburgu wetwe urezawagj, mnflgjce ge 
b^ti proli Parana dobylku skodnvm. Nun gibl aber Jos. Brandt 
in seinem Buche „Erprobte Mittel" (Wien 1830), das jedoch 
sehr viele nicht erprobte enthalt, auch folgendes an : Man 
stecke Zweige von der Traubenkirsche auf die Felder oder 
bestreue damit die Schafstalle und man wird alle Manse ver- 
treiben. Auch die Zweige dev Yogelkirsche konnen mit gleichem 
Erfolg verwendet werden. Die Traubenkirsche heisst in Bohmen 
das Holz der heil. Lucia und die heil. Lucia ist im slavischen 
Yolksglauben (Mahren) ganz besonders die Schutzfrau wider 
bosen Zauber und stehl zur Yiehzucht vielfach in einem iihn- 
(ichen VerhiiUnisse wie der deutsche Donar. (Kulda, Aberglaub. 
S. 100 ff.) Daher hat auch Hanus (baj. kal. c. 235) die Tranben- 
kirsche schon mit der Eberesche verglichen, welcher gleiche 
Kraft zugeschrieben wird. Nur scheint „das Holz der heil. 
Lucia' 1 auf eine slavische Goltin zu weisen, auf dieselbe, der 
auch die Konigskerze (bohm. divizna, poln. dzievana, Unholden- 
kerze, Himmelbrand, verbascum thapsus) geheiliget war. Schon 
der Name deutet an, dass auch dieser Pllanze, die auch in 
Poitou bei den Johannisfeuem eine Rolle spielt (Kuhn, Westf. 
Sag. 2, 173), zauberabwehrende Kraft zugeschrieben wnrde; 
sie wurde aber auch zur Yertreibung der Mause und Batten 
verwendet. „Um Batten und Mause zu verlreiben , slreut man 
Konigskerzen, die man mit sammt der Wurzel ausgezogen 
hat, in die Stuben, Keller und auf die Felder. (Brandt, Erprobte 
Mittel, S. 38 u. vielfach mundiich aus Bohmen.) 

Die Konigskerze, mit ihren gelben Bliithen, ist, worauf 
schon ihr Name „Himmelbrand“ deutet, jedenfalls eine Yer- 
korperung des himmlischen Feuers und als solche die heilige 
Pllanze der slavischen Blitzgottin, der Deva. (Hanus, Deva c. 14.) 
Das ist wichtig, zumal als auch noch andere Verkorperungen 
des Blitzes wider die Mause angewendet werden. Yorerst der 
Banmfarren. In Mahren kocht man neun Blatter des Baum- 
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farrens mil drei Schellkrautpflanzen , die jedock sammt der 
Wurzel ausgezogen sein miissen, mit drei Wermulhpflanzen und 
einer Handvoll Leinsamen in einem neuen Topfe, den man mil 
einer Stiirze gut zudeckl und mit Lehm verschiniert, <lass es 
beim Kochen nichl uberlauft. Sodann wird der Buden, die 
Speisekammer und die Scheuer an einem Samstage (dem Tage 
der heil. Maria) oder Donnerstage (dem Tage Donar’s), wenn 
neues Mondlicht eintritt , mit dem Absud bespritzt , ehe noch 
das neue Getreide eingefiihrt wird. Auch das eingebrachte 
Getreide wird spater damit besprengl. Die Mause riihren dann 
nichts davon an. (Kulda, Abergl. S. 120.) Nach Adam von Le- 
benwalde (Teufels List u. Betrug 7. Traktatl. S. 55) verbrannte 
man eine Katze und streute die Asche auf den Stadel, nm 
dem Mausefrass zu wehren. Der Gebrauch mag aus Plinius 
stammen, der ein ahnliches Verfahren anrath, namlich das Ge- 
treide mit der aufgelbsten Asche eines Wiesels oder Katze zu 
benetzen Oder mit Wasser, worin man diese Thiere gekocht hat. 
(Hist. nat. 18, 45.) Die verbrannte Katze abcr weist wiederum 
auf das Ge witter. Auf den Blitz schcint auch das Ha i de- 
kraut zu deuten, das ahd. noch den Namen Farn fiiiirte 
(farm, varmahi, heidahi myricae, (iraff IU. 095) wohl wegen der 
rothen Farbe seiner Bliithen. (Kuhn, Herabk. d. Feuers S. 219.) 
Und auch von diesem Kraute erw&hnt J. Brandt, dass die 
Mause den Geruch desselben nicht vertragen und davor ent- 
fliehen. (Erprobte Mittel S. 40.) 

In alien diesen Gebrauchen erinnern die Mause an die 
Schlangen, die gleichfalls durch den in Pflanzen verwandelten 
Donnerkeil, insbesondere durch die Haselruthe vertrieben werden. 
(Menzel, Odhin S. 155 f.) Auch gebannt sind Mause und Schlangen 
worden. Ein fahrender Schuler soil vor langen Jahren alles 
giftige Gewiirm ini Saasthale (in Wallis) gebannt haben, so 
dass es den Triflbach nicht zu iiberschreilen vermag. Wird 
eine giftige Schlange weiter hinauf in das Thai gebracht, so 
ist sie augenblicklich des Todes. (Vemaleken, Alpensag. 250.) 
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Ebenso erzahlt Praetorius, es hfitten friiher zu Paris keine Rat- 
ten und Mause in die Stadt kommen konnen, bis von ungeftihr 
unter einer Briicke der Morast im Graben ausgeraumt wurde, 
wobei man anf steinerne Bilder stiess. die man beseitigte. 
(Abenleuerl. Gliickstopf S. 269.) Die Schlangengestalt der 
Gewitter-Damonen ist sicher ; es wird daher auch an der Maus- 
gestalt nicht zu zweifeln sein. So erklare ich mir denn auch 
einen seltsamen Aberglauben, dessen Plinius erwahnt (Hist, 
nat. 30, 33), dass man die Spitzinause verscheuchen konne, 
wenn man eine verschneidet und wieder laufen liisst. Das 
erinnert an die Schwfichung der Gewitterwesen, die das Ende 
des Gewitters, die Flucht der Mause, der Blitzeswolken her- 
beifiihrt. (Schwartz, Ursprung der Myth. 138 ff.) Der ganze 
Gebrauch scheint aus einer rohen Auffassung des Gewitter- 
kampfes entsprungen zu sein, wie jene Sagen, in denen ein 
Bursche in einer verrufenen Miihle iibernachtet ; Nachts kommen 
die Hexen als Katzen und umkreisen ihn; er aber nimmt ein 
Beil und haut der einen die Vorderpfole ab, worauf alle schreiend 
davonlaufen. (Schwartz, Ursprung d. Myth. S. 231.) 

Wenn Jemand am Wechselfteber leidet, so fangt man eine 
Maus und bringt sie unter das Betl des Kranken. Hiedurch 
wird, glaubt man, die Krankheit auf die Maus iibertragen. Gibt 
man ihr nun etwas zu naschen und lasst sie dann los, so theilt 
sie die Krankheit den iibrigen Mausen im Hause mit, die nun 
insgesamml auswandern und nicht eher wiederkehren , als bis 
wieder Jemand im Hause krank wird. (H. Czermak aus Prag.) 
Der Zug, dass die Mause in ein Haus einkehreu, wenn Jemand 
krank wird , ist significant genug. So erklart es sich wohl, 
weshalb wiederum ganz ahnliche, und oil dieselben Mittel zur 
Yertreibung der Mause, wie zur VerlrCibung von Ungliick und 
Krankheit angewendet werden. Um die Mause zu vertreiben, 
nimmt man in Bodenbach (Bohmen) einen alien Schuh, 
geht an einem hohen Feiertage (Charfreitag oder Ostersonntag) 
vor Sonnenaufgang zur Elbe, und wirfl den Schuh uberrucks 
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ins Wasser, ohne auf dem Hin- und Herwege ein Wort zu 
sprechen. Dann ist das Haus von Mfiusen frei. (H. Beher aus 
Bodenbach.) Ein ganz ahnliches Mittel aber dient in Bohmen 
zur Vertreibung des Fiebers. (Casop.) Schon oben haben wir 
gefunden, dass in Westfalen am Petritage durch das Klopfen 
mit dem Kreuzhammer an den Thiiren der Hauser Ratten und 
Mause , aber auch das Ungluck aus dem Hause vertrieben 
werden sollte. 



„riut, lint alle mlus 

riut riut junge mlus 

allet ungluck ut dufisem hlus. “ 

Derselben Zusammenstellung begegnen wir nun auch unter 
ganz ahnlichen Umstanden in Bohmen. In Kuttenberg kehrt 
man mit einem neuen Besen, der noch nicht gebraucht ward, 
am Charsamstage alle Winkel des Hauses aus — und vertreibt 
hiedurch die Mause. (H. Czermak aus Prag.) In Prag dagegen 
nimmt man einen Besen, der am Griindonnerstag gekauft wurde, 
und fegt damit am folgenden Morgen (Charfreitag) die Dielen 
im ganzen Hause, um das llngeziefer zu verlreiben, sagen die 
Einen, die Andern glauben, dass man hiedurch das Ungluck 
aus dem Hause verscheuche. (Frl. E. Klauczek aus Prag.) Hauska 
kennt einen ahnlichen Aberglauben : Wenn man mit einem 
Besen, mit welchem die Kirche gefegl worden, den Staub bei 
dem Hause kehrt, so wird man gliicklich sein. (Casop.) 

Am deutlichsten erhellt jedoch die damonische Natur der 
Mause aus einem anderen bohmischen Yolksglauben, den mir 
H. Svagrovsky aus Roudnic mitgelheill hat. Ein verschnit- 
tener weisser Hahn, sagt man dort , k r a h t alle 
Mause aus dem Hause, oder er fiihrl alle Mause zum 
Hofe hinaus. indem er voranschreitet und die Mause ihm folgen. 
Wir werden auf diesen Glauben weiter unten zuruckkommen; 
aber die Bedeutung desselben leuchtet jetzt schon ein. In zahl- 
losen deutschen Sagen vertreibt der Hahn die bosen Geister, 
wenn er hier auch die Mause vertreibt: so waren dieselben 
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offenbar einst gleichfalls Damonen der Fiusterniss. Trolien und 
Schwarzelben, welche den Habnkrat fiirchten. 

£8 sind die meislen dieser Gebriiuche auf eine und die— 
selbe Weise enlslanden. Was man sich urspriinglick von den 
hiinmlischen Mausen erzahlte, den Gewitterwesen, die den 
Blitzzahn fiihrlen, das iibertrug man spater, indent man die tra- 
ditionelie Rede worllich uahm, auf die irdischen Mause. So 
spalieten sich die Yorstellungen. Dasselbe Mitlel, wie die 
Traubenkirsche, die Konigskerze, vertreibt nun die wirklichen 
Miiuse und die Damonen, die den Blitz dock allein zu scheuen 
batten. Und ebenso jagt nun der Hahnkrat die Mause sowohl, 
wie die burgen- oder briickenbauenden nachtlichen Geister in 
die Flucht, dass sie um ihren Lohn betrogen werden. 

Also die Mause waren Diimonen. Daraus erklart 
sich nun von selbst das feindselige Yerhiillniss Donars oder 
Peruns zu denselben, und auck der so haufig wiederkekrende 
Zug, dass die Gebraucke zur Verbreilung der MSuse zur Zeit 
der Wiederkehr des Donnergottes im Friihiingc geiibt werden. 
Der Winter war ja das Werk jener gollerfeindlichen Wesen, 
die Schopfung der Daevas, daevo da lem, wie das Avesta ihn 
nennt. (Yendid. Farg. 1, §. 8.) Im Winter, wahrcnd der er- 
mattete Donnergotl schlafl (thland, der Mythus von Thor S. 102) 
und der Soinmergott zur Unlerwelt hinabgestiegen war (Kuhn, 
Westf. Sag. 2, S. 8), batten die winterlichen Damonen die 
Oberhand gewonnen. Insbesondere in der Zeit vor der Winter- 
Sonnenwende. „Drei Wochen vor dein Mitwinlerfest begann 
die lange Nackt. Dann zogen ungestbrl die unsetigen Geister 
(Jolevffitter) durchs Land , die Trolien kamen von den Bergen 
und batten grossere Mackl zu zaubern als sonst. Dann durfle 
man Wolf, Fucks, Maus und andere Thiere nicht beim rechten 
Namen nennen, weil Hexen oder base Geister in ihrer Gestalt zu 
vermulhen waren. u (Mannhardt, Germ. Myth. S. 521.) In Miihren 
ist in dieser Zeit (vom Tage der heil. Lucia, nach dem neuen 
Kalender am 13. December bis zum Fesle der Geburt des Herrn) 
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der Viehstall unler Schloss, weder Milch noch Feuer wird aus 
dem House gegeben, aus Furcht vor bbsem Zauber, der in dieser 
Zeil besonders gefahrlich ist. (Kulda, Abergl. S. 100.) in einer 
isliindischen Alfensage kommen die Troilcn in der Julnacht in 
die geheitzlen Wohnstuben, 11 m ihr Mahl zu halten und ent- 
fliehen besliirzt , als Thorleifr ihnen aus seinem Yerslecke 
zurufl , dass es lage. (islensk ®fintyri. Ztschr. f. deutsch. 
Myth. III. S. 123 f.) Das Alles sind Beweise, dass man 
sich in dieser Zeit die Gewalt der bosen Geister mach- 
tiger dachle, als sonsl. Wenn man daher an demselben 
Tage, wo diese Zeit begann, am Tage des heil. Nicolaus, den 
Namen dieses Heiligen an die Thiiren schrieb, um die Mause 
zu vertreiben (Reinsberg, Festkalender S. 540), so sind hier 
die Mause augenscheinlich die Slellverlreter jener Winter- 
diimonen. gegcn deren Eindringen man das Haus dadurch zu 
schiitzen glaubte , dass man ihnen den Namen des siegreichen 
Goltes entgegenhielt. Denselben Gebrauch iibte man in andern 
Gegenden am Tage des heil. Nicasius, 14. December, der auf 
den Tag der heil. Lucia folgt. So in Bohmen, wo man den 
Namen, drei Kreuze, an die Thiiren schrieb und dazu die Worte: 

„Dnes je sv. Nlkasla den 

Jdele vsechny mysl ven.“ 

Die Heiligen Nicolaus und Nicasius mogen immerhin, wie 
Cassel (Weihnachten S. 217) angenommen hat, der Ausdruck 
des siegenden und richtenden Christos gewesen sein; gerade 
in dieser Eigenschaft traten sie an die Stelle des siegreichen 
Gottes, der die Winterdiimonen bekampfte, und dessen Namen 
und Hammerzeichen in dieser Zeit . noch den einzigen Schulz 
bot gegen die wilde Schaar der umherschweifenden Trollen 
und Dunkelelben. Vielleicht steckt gar in jenem bohmischen 
Gebrauche, den Mfiusen die Brosamen von dem Mahl des heil. 
Abends in die Scheuer zu streuen, ein Coitus dieser Diimonen. 
ein Opfer , sie zu beschwichtigen. Wenigstens konnten die 
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Worte, die dabei gesprochen werden: „Mysky, sjezte si ty 
drobty a nechte obili na pokoji,“ ganz so gedentet werden. 

Im Fruhlinge nun envachle Thor und zerschmetterte das 
Haupt des Winterriesen. (Uhl and, der Mythus von Thor S. 100.) 
Der Sommergott kehrte zuriick, die winterlichen Diimonen er- 
schracken vor dem Getose des neuerwachten Donners und ent- 
wichen. So schildert auch das Avesta den Friihling als die 
Zeit, wo die Vogel auffliegen, die Baume emporwachsen, die 
Daevas (Nyaoncho) hinwegeilen und der Wind die Erde 
troeknet. (Vendid. Farg. 5, §. 45.) In diese Zeit fallen denn 
auch die meisten Gebrauche zur Yertreibung der Mause. Von 
besonderer Durchsichtigkeit ist in dieser Beziehung ein Ge- 
brauch, der noch heutzutage im Dorfe Bechlin bei Rondnic geiibt 
wird. Am Charsamstage , bevor die Glocken zum erslen Mai 
wieder lauten, sammelt die Bauerin alleSchliissel desHauses 
und bindet sie zusammen. Dann wartet sie, bis man nach der 
Auferstehungsfeier mit den Glocken lautet und beim ersten 
Glockenschlage geht die Bauerin in den Keller, in dem sie 
forlwahrend mit den Schlusseln rasselt. Nach dem Lauten 
kommt sie wieder mit Schliisselgerassel herauf. Man sagt, die 
Mause werden dadurch so erschreckt, dass sie bald nachher 
das Haus verlassen. (H. Svagrovsky aus Roudnic.) In an- 
deren Gegenden geht man mit dem Schliisselbunde am Palm- 
sonntage Abends im Hause herum, um die Mause zu ver- 
treiben. (H. Schwarz aus Prag.) Dass die Schliissel Abbilder 
des Blitzes seien, ist von Kuhn langst nachgewiesen worden. 
(Die Sage von der weissen Frau. Ztschr. f. d. Myth. ID., 385.) 
Das Rasseln mit den Schlusseln wahrend des Glockengelautes 
ist daher eine langst unverstanden geiibte Darstellung des Ge- 
witters, durch welche die Mause, die Winterdiimonen , die 
wahrend des Winters die Oberhand im Hause gewonnen haben, 
erschreckt und aus dem Hause gescheucht werden sollen. 
Trollen und Zwerge haben ja noch heute in den Volkssagen 
eine ungeheure Furcht vor dem Donner und konnen kein 
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donnerahnliches Gertiusch. Glockengelaule und Trommelschlage 
vertragen. Ein Bauer ladete einen Trollen zur 'J'aufe. Dieser 
gab ihm ein reiches Geschenk und sagte: „Welche Gasle 
werden dort sein?“ „Sct. Peter, Set. Paul und die heil. 
Maria, “ sagie der Bauer, „und l»el der Musik wird getrom- 
melt.“ „Getrommelt?“ rief erschrocken der Trollen, „o dann 
komin ich nicht. Einsl gieng ich vor einem Tromuielnden 
vorbei , der warf mir ein Trommclhulz auf den Fuss , dass 
ich heute noch hinke.“ (Vernaleken, Myth, und Gebr. S. 227. 
Vergl. Mannhardt, Gbtlerwelt S. 203.) Wie gelaufig die Be- 
zeichnung des Donners als Trommelschlage iibrigens war, 
geht aus einem Gedichte „der helle krieg“ hervor, das J. V. 
Zingerle in Pfeiffer’s Germania (VJ, 295) verbffenllicht hat. Golt 
hat auf die Teufel einen Donnerschlag schiessen lassen. der 
eine Menge Teufel in Stiicke reisst. Erschrocken fragt Lucifer, 
was das gewesen sei. Ein Teufel anlwortet: 

„Ich hurts olien triimeln in des hiinels ch&ren, 

es 1st ein gotes here paucken gewesen, 

die hat ein engel nun versuecht.“ 

kiinig Luctper sprach : n so der pauker set verflueclil ! 

vor selnem galm so hin lrh kauin genesen. 

Rfiert er die paucken aln wenig mer , wo sol Ich dan belelben T 

er hat mlr mein hauht erschelt, 

das mlr und meinen fiirslen nicht gar wot gefelt, 

mil seiner paucken wit er uns vertrelhen.“ 



Rudra aber, der Donnerkeiltrager (vajrabahah R. V. S. 2, 
33. 3), wird Vaj S. 16, 35 folgender Massen angeredet: „namo 
bilmine fa kavacine ca namo varmine ca varuthine ca namali 
(jrutfiya ca ^rutasendya ca namo dundubhyaya cabananyaya ca .“ 
Ehre dem Zerspaiter. dem Bepanzerten, Ehre detn Gewaffnelen, 
dem Geriisteten, Ehre dem Lauten, der ein lautes Geschoss hat, 
Ehre dem, der eine Trommel hat, der durch das Schlagen der 
Pauken sich aussert. 

Wenn daher die Mause in Bdhmen vor dem Schliisselge- 
rassel entfliehen, wahrend die Glocken zuin erstenraal wieder 
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liintcn, so herrschte urspriinglich dabei dieselbe Vorstellung, 
wie wenn die Trollen den Liirm der Trommel scheuen, die 
Zwerge durch Glockengelitule vertrieben, oder die stymphalischen 
Vogel durch den knatternden Lbrm einer ehernen Handklapper 
oder durch Geschrei und Waffenliirm aufgeschencht und ver- 
jagt werden ; — nur weist der Tag, an welchem der Gebrauch 
geiibl wird, wie der Pelerstag, an welchem man in Westfalen 
die Miiuse durch das Klopfen mil dem Donnerhammer verjagt, 
nichl auf blosse Gewitterwesen , sondern enlschieden auf die 
Damonen des Winters, die im Gewitterkampfe von dem wieder- 
kehrenden Donnergotte besiegt und vertrieben wurden. Nun 
erklfirt sich auch folgender Gebrauch, der mir aus Hochlibin 
mitgetheilt wird : I’m die italten zu vertreiben , stehe man des 
Nachts auf, entkleide sich bis anPs Hemde und trommele sehr 
stark auf einem Viertel. Dann entlaufen die Hatton und ziehen 
in ein anderes Hans. (H. Abeles aus Hochlibin.) Wiederum 
an den Charfreitag kniipft ein Gebrauch an. der zur Vertreibung 
der Hatten im Hiesengebirge geiibt wird. Man fiingl dort eine 
Halte und todtet sie. Dann schneidet man ihr aus dem linkcn 
hinteren Beine den hohlen Knochen aus und macht daraus ein 
Pfeifchen. Am Charfreitage vor Sonnenaufgange geht man nun 
mil diesem Pfeifchen blossfiissig und im Hemde im Ilause 
herum und pfeifl die Ratten aus dein Ilause. (II. Schwarz aus 
Prag.) Da nun die Maruts im R. V. als Fldlenspieler darge- 
stellt werden und das Pfeifen in entschiedenen Gewiltersagen 
iiberhaupt bedeutsam hervortritt: so 1st der gegenwiirlige Ge- 
brauch nichts anderes, als eine blosse Variante des friiheren 
mit dem Schlusselgerassel. 

Das Alles wirft nun ein helles Licht auf unsere grie- 
chische Sage von den Miiusen des Hera kies. Auch sie sind 
Winterdamonen, welche die Blitzesranken, den Weinstock des 
Sommergoltes, vermeiden, zur Zeit seiner Gegenwart die Insel 
verlassen und erst im Winter zuriickkehren, wenn der Gotl 
abwesend gedachl ward. Es steckt also in dieser Sage ein 
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merkwiirdiger Ueherresl indogermanischen Glaubens, der uns 
lebhafl hedauern lasst, dass wir iiber den urwiichsigen Yolks- 
glauben der Griechen nur so liickenhaft berichtet sind. — 

Die indischen Damonen fiihren endlich auch den Schatien 
der Nachl herauf und zerfliessen beim ersten Stralil der von 
Indra heraufgefiihrlen Sonne. Eben so schwarmen die Thursen 
und Trollen des Nachts umber und die Abenddammerung heisst 
nach ihnen Riesenduukel, tusmorke. Steigt der Tag herauf, so 
fliehen diese riesischen Wesen. Auch die Svarlalfar streifen 
des Nachts umher. Trifft sie der Strahl der aufgehenden Sonne, 
so bersten sie aus einander und werden zu Stein. (Mannhardt, 
Germ. Myth. S. 156 , 187 , 208 .) Eben so wird auch in deut- 
schen Yolkssagen die Mar gefesselt, sobald man ein Lichl 
ansleckt und isl gefangen, wenn sie der Tag bescheinl. (Kuhn, 
Herabkunft des Feuers S. 92 f.) Derselbe Aberglaube fehll auch 
nicht unter den Slaven. Beriihrt man den bosen Geist, der in 
irgend einer Gestalt erschienen ist. mit einer geweihten Maria- 
Lichtmesskerze, so bleibt er in seiner hiisslichen Gestalt vor 
einem stehen und ist gefangen. Auch alle vom bosen Geiste 
in was immer fiir einer Absicht dargereichten Esswaaren, 
wenn sie mil dem Wachse einer brennenden geweihten Kerze 
begossen werden, verschwinden augenblicklich mit einem don- 
nerahnlichen Getose und lassen nur einen iibelriechenden Rauch 
zuriick. (Kulda, Abergl. 78 .) Das Licht, insbesondere das Mor- 
genlichl, wirkte also nach uraltem Glauben verscheuchend und 
fesselnd auf die nachtlichen Damonen. Daher wohl werden in 
den Veden die Personificalionen der ersten Lichtstrahlen des 
Morgens, die beiden Atjvinen, die Vernichter (da<jrau) der Damonen 
genannl, wie denn ihre vorzugiichsten Thaten in dem Schulze 
hestehen, den sie ihren Verehrern gegen die Asuras leislen. 
(R. V. I, 116 , 117 .) Hier findet nun unsere Gleichstellung von 
Damonen und Mausen in den Yeden selbsl eine uberraschende 
Beslatigung. Denn wie die A<;vinen als Yernichler der Asuras 
gepriesen werden : so werden sie in einer Beschworungsformel 
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des Atharva-Veda ansdriicklich um Vertilgung der Mause an- 
gerufen : „hatam tardam samankam aklnim aqvin4 chinltam 
^iro api prstih ^rnitam — yavAnnedadnn api nahyatam mtikham 
uthabhayam krnntam dhanyava.“ Todtet den Tard nnd jede 
Mans, A<;vinen! reisset ab das Hanpt und die Glieder ver- 
nichtet. Fesselt die Gerstefressenden , raachet nngefiihrlich 
ihren Mund dem Getreide. (Alharv. Yed. VI, 50, 1.) Die die- 
bische Natur der Mans , von der Plinius erzahlt , dass sie 
bei den Chalyl.en in den Eisenschmieden das Eisen zernagte 
und in den Goldgruben dem Golde nachstelle (Hist, nat. 8, 
57, 2), Hire unheimiiche Thatigkcit in stiller Nacht, das 
Alies erinnerte lehhafl an die Pani der indischen Mytho- 
logie und unsere dieliischen Zwerge, die zur Nachtzeit ilir 
Wesen treiben. Aul einein Jaspis des kbnigl. Museums in 
Berlin (Panofka. ,,Geinmen mil lnschriften“ S. 89) isl eine Mans 
dargestellt, die auf einein dreifiissigen Tischc sitzt und an 
einem Brodchen nagt. Dariiber eine Mondsichel zwischen zwei 
Sternen, Auf einer anderen Gemme, einem Cameo! der Frau 
Gerhard , sitzt die Mails an dem Brodchen nagend , auf einem 
Candelaher. Beides sind , wie schon Panofka erkannt hat, 
unzweifelhaft symbolische Bezeichnungen der Nacht. So knupfle 
noch die spgtere griechische Kunsl an die Maus ahnliche Vor- 
stellungen, wiejene, welche die A<jvinen zu Vertilgern der 
Mause gemacht hatten. Hieher konnte man denn auch den 
bdhmischen Yolksglanben beziehen, dass ein weisser Hahn 
allc Mause zuin Hofe hinaus krahe. Allerdings war der Hahn 
in der deutschen Mythologie das heilige Thler Donar’s (Ztschr. 
f. d. Myth. 3, 327) und bei den Slaven war er dem Svantovit 
heilig. (Hanus, baj. kalend. 175.) In zabllosen deutschen und 
nordischen Sagen verhindert sein Kriihen die Yollendung der 
Teufelsbauten, die man mit Recht auf die aufgelhurmten Ge- 
witlerwolken oder auf die winterlichen Burgen gedeutel hat, 
die lndra zerstort. Der Hahnkrat gait fiir den Donner, vor 
dem die Winterdfimoncn und die gotterfeindlichen Gewitler- 
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wesen entfliehen. Der Hahn Widofnir, der nach Fiolsvinnsmal 
auf dem Baume Mimameidr sitzt, birgt in seinen Schwingen die 
blinkende Sichel des Blitzes. (Schwartz, Urspr. d. Myth. S. 206.) 
Das Alles stellt es ausser Zweifel, dass der Hahn als Gewitter- 
vogel gedacht ward; aber die Farbe dieses Gewitterhahns ist 
entweder schwarz oder roth, nirgends weiss. Der weisse 
Hahn mass sich daher wesentlich von dem Gewitterhahn unler- 
scheiden. Das geht denn auch in der That aus einigen Sagen 
hervor, die Vernaleken aus Oesterreich mitgetheilt hat: „Von 
der Teufelswand bei Langeck an der Donau erzahlt man, dass 
der Teufel die Donau babe anschwellen wollen. Und als er 
zu dem Zwecke die Mauer auffuhrte, krahte ein weisser Hahn 
drei Mai, und am andern Tage ein schwarzer Hahn. Der Teufel 
sagte, er hore nicht auf, bis ein rother Hahn krahe. Da erschien 
am dritten Tage ein rother Hahn auf der Spitze des Kirch- 
thurms von Set. Johann und krahete drei Mai. Nun musste der 
Teufel aufhoren. Toll Zorn schoss er nach dem Hahne, der 
noch auf dem Thurme zu sehen ist.“ (Myth. u. Gebr. S. 370.) 

In einer ganz ahniichen Sage aus Hohenfurt kraht der weisse 
wiedemm vergebens. Auf das Krahen des rothen Hahnes ant- 
wortet der Teufel: „Bother Hahn, todter Hahn!“ und hiess 
seine Diener sich sputen. Endlich krahte ein schwarzer; da 
sagte er: „Schwarzer Hahn, Himmelshahn!“ und Alle liefen 
davon. Also gerade bei Teufelsbautcn hat der weisse Hahn 
eine geringe Macht. Das gabe der Deutung, dass der weisse 
Hahn der Vertreter des weissen Wolkenschwans sei (Schwartz, 
Urspr. ds Myth. S. 206) , eine gewisse Berechligung. Mil 
SchwSnen oder weissen Gansen werden indess auch die Atjvinen 
verglichen; R. V. 5, 78, 1 — 3 werden sic drei Mai eingeladen, . 
zwei Schwanen gleich zum Somalranke herbeizukommen. Wurden 
aber die Goiter des Morgenlicbts init weissen Schwanen ver- 
glichen, so konnte wohl auch der junge Tag als weisser Hahn 
gedacht worsen sein. Die Beziehung des Hahnes zum Morgen 
lag doch nahe. lin Avesla ist der Hahn ein Lieblingsvogel des 
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Ahura-mazda, weil er iin lelzten Drittel der Macbt die Menschen 
weckt, die Daevas zu vertreiben. (Vendid. Farg. 18, §. 33 ff.) 
In vielen deutschen Sagen, wo die Nachlgespenster beim erslen 
Hahnkrat entweichen, ist keineswegs an den Gewitierhahn zu 
denken, sondern einfach an das Tageslicht, das die n&cht- 
iichen Inbolde scheuen , und dessen Nahen der Hahn ver- 
kiindet. Mil dem erslen Hahnkrat miissen die Todten in ihr 
Grab. (Vernaieken, Myth. u. Gehr. S. 81.) Im kirchspiel Osler- 
liigum bei Hauerslund, nicht weil von Apenrade. liegl ein Hiigel 
der Hanbierre oder Uahnenberg, nahe dabei ist ein Erlenbruch. 
Einmal lag da ein junger Mensch und schlief so lange, dass 
er erst spat aufwachte. Da horte er die lieblichste Musik rund 
um sich und als er vor sich sah. ward er zwei Madchen ge- 
vvahr, die hiipflen und tanzten und fragten ihn oft, um ihn zum 
Sprechen zu bringen. Aber er wusste wohl, dass Gefahr dabei 
ware und schwieg. Endlich kriihle dcr Hahn und die Frauen 
verschwanden. (Miillenhoff, Sag. S. 341 bei Panzer beitr. S. 312.) 

Auf griechischen Bildwerken ist der Hahn das Atlribnt 
der Persephone; ware uns die weisse Farbe desselben iiber- 
liefert, so wiirde icb unhedingt der Deutung Prellers beistim- 
men, dass derselbe das Sinnbild ihres Aufgangs ira Friihlinge 
gewesen sei , wenn die schone Jahreszeit die Gottin ans 
Lichl rufl. (Gr. Myth. I. S. 625.) Friihling und Morgen waren 
ja verwandle Vorstellungen , beides ein Wiederaufleuchten 
der ISatur, nachdem sie lange Zeit in das Dunkei der ISacht 
gchiillt war. So konnte denn auch miser bdhmischer Volks- 
glaubc, dass ein weisser Hahn alle Miiuse aus dem llause 
krahe, nichts weiter bedeuten, als: Am Morgen verscbwinden 
die nachtlichen Unholde und Gespenster. Ein einziger l insland 
macht mich bedenklich, diese Deutung als entschicden hinzu- 
stellen. Der weisse Hahn ist ein verschnittener ; das erinnert 
mich an die Gotlheiten, die im Gewillerkainpfe gescbwficht 
worden sind und fiihrl mich selbsl wider meinen Willen auf 
die Gewiltererscheinungen und auf Schwarlzens Deutung zuriick. 
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Das Gewitter wurde auch als die Entinannung der hiillenden 
Gewitterwolke in den feurigen Tropfen des Blitzes gedacht 
(Schwartz S. 143 ); die schwarze Wolke (der schwarze Hahn) 
verwandelt sich dann in eine weisse (den entmannten weissen 
Hahn) und fiihrte die Sturm- nnd Blitzeswesen (die Mause) von 
dannen, aus dem himmlischen Hofe hinaus. So erkliirte sich 
Alles, selbst das Yoranschreiten des Hahnes und das Folgen 
der Mhuse. — Jedenfalls aber ist dieser bohraische Yolksglaube 
ein uralter und werthvoller mythischer Ueberrest und ein siche- 
res Zeugniss fiir unsere Gleichstellung von Mbusen und Dfiino- 
nen, mochten dieselben nun als winterliche Banmeister, oder 
als Nachtgespenster, oder als feindsclige Gewilterwesen ge- 
dacht werden. 

Steht nun die Mausgestalt der Dfimonen fest , so gibt 
es also zweierlei Arten von mythischen Mausen , die den 
Licht- und Schwarzelben , den guten und bosen Damonen 
entsprechen. Wie Licht- und Schwarzelben, so waren wohl 
auch ursprunglich weisse und dunkle Mfiuse von einander 
geschieden. Die Mause im Tempel des Apollo zu Hamaxitus 
sind weiss, die gute Gottin, die weisse Frau, erscheinl als 
weisse Mans und eben so die sieben Madchen der steicrischen 
Sage, in denen wir die im Winter verzauberten Wasserfrauen 
(Apas) erkannt haben. Auch Wuotans Slurmgeister (die Marnts) 
erschienen als weisse Mause, die Krieg und Sterben vorher- 
bedenteten. Die weisse Farbe haftet denn auch an der Maus, 
welche als Seele im Kbrper des Menschen wohnt, besonders 
wird sie ausdrucklich crwahnt bci den Seelen der unschuldigen 
Kinder. Es herrscht bei den Mausen derselbe durchgreifende 
Untcrschied, wie bei den Schlangen, unter denen die weisse 
Schlange slets als guler Genius erscheinl; der Schlangenban- 
ner hat keine Macht fiber sie (Yernalek., Alpens. S. 251 ), sie 
ist von guler Yorbedeutung (Menzel , Odhin S. 156 ), wie die 
weissen Mause bei den Auspicien der Romer. Die schwarzen 
Schlangen, wie der Basilisk, der nur ein einziges weisses 
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Fleckchen als Krone auf dein Kopfe hat und aus dem £i eines 
sohwarzen Hahnes geboren wird, die schwarzen Frosche und 
dunklen Mause erscheinen durchgehends als unholde Wesen, 
deren Biss todtet oder lahmt, das Vieh verzaubert und die 
durch den Blitz oder das Licht dcs Tages verjagt oder ver- 
trieben werden. Der Basilisk unter den M&usen ist die Spitz- 
mans, auf deren Pfeifen zu Horn die Auspieien aufgeldst wur- 
den, deren Biss pestartige Geschwiire hervorruft und deren 
blosse Beruhrung das Vieh lahmt und blaht. Allerdings nach 
Einfiihrung des Christenthums ist dieser (Jnterschied, wie er 
fiir die primitivsten Anschauungen der Urzeit nicht existirte, 
wieder verschwommen ; am klarsten zeigt cr sich bei Griechen 
und Romern, bei denen doch sonst der Mausecultus gerade am 
meisten verdunkelt war. Doch ist derselbe klar genug ausge- 
sprochen in einer Mittheilung, die mir ans dem nordlichen 
Bohmen zugekommen ist: „Wie sehr man auch die ge- 
wohnlichen Mause verfolgt , so todtet man doch nie eine 
weisse Maus. Fangt man jedoch eine solche , so nimmt man 
sie behutsam aus der Falle und macht ihr danu gewohnlich 
zwischen den Fenstern ein bequemes weiches Lager. Sie 
wird gut gefiittert und gepflegt, damil sie ja nicht slirbt, denn 
sonst wiirde das Gluck aus dem Ilause verschwinden und die 
grauen Mause furchtbar iiberhand nehmen. Ein ganzes Nest 
weisser Mause kann nur ein Sonntagskind finden, und je mehr 
Glieder die gefundene Mausefamilie zahlt, desto gliicklicher 
wird der Finder. Wenn man in einem Hause eine todte weisse 
Maus findet, so bedeutet das, dass in diesem Jahre Jemand in 
der Familie sterben muss, wenn man nicht die Mause wieder 
durch Geschenke versdhnt.“ (H. Kudernatsch aus Schonlinde.) 
Merkwiirdig ist iibrigens auch die Verehrung, den die gewohn- 
liche Maus an einem anderen Ode in Bohmen gefunden hat: 
„Auf der Burg Drazic in der Nahe von Brodec trat ich in ein 
Gemach, worin eine grosse Anzahl von Mausen umherlief. Als 
ich hinauslrat, fragte ich ein Weib, das in der Nahe die Ganse 
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hiilele, woher in der Burg die vielen Manse kiimen. Ja, sagte 
sie, diese Mause darf man nicht lodten ; denn sie haben eine 
ganz besondere Tugend. Wenn man eine davon fangt und sie 
in der Scheuer ianfen lasst: so schutlel das Getreide um die 
Htilfte mehr, als es sonst geschiittet hatte.“ (H. Jungwirlh aus 
Benatek.) Yielleicht, dass in jener Burg urspriinglich weisse 
Mause besonders zahlreich waren und yon diesen geglaubt 
wurde, was nun auf die grauen iibertragen jst ; vielleicht auch, 
dass genauere Miltheilungen grosseres Lichl iiber den merk- 
wiirdigen tilauben verbreiteten. — 

Ich heniitze den Ruhepunkt, bei dcm ich angelangt bin, 
um eines Ammenscherzes zu erwahnen, auf den Mannhardt 
aufmerksam gemacht hat. (Ztschr. f. d. Myth. 4, 449.) 

Kommt ein Mauschcn, 

Will Ins Haiischen 
Da nln, da nin, da nin. 

odcr wic der Spruch bei Fischart laulet: 

Zcislein, maiislcln, kliiiislein, 

Komm ins Hauslein, 

Wlrf elu Dansleln. — 

Die Maus soli hier gleichfalls die Seele sein. Ich ver- 
slehe das nicht. Merkwiirdig isl nur, dass im bbhinischen 
Gebrauche hier wiederuin der Fuchs fiir die deulsche Maus 
eintrilt. 

Varila lianidka kasii'ku 

Na zclenem rendlicku 

ten peki, ten jedl, 

len rlkal : dej me konsek ! 

matla fmisck 

tomn se ncdostala 

bezel, liezel az do jameicky. 

Gs kochte ein Fiichschen ein Breichen, in einern griinen 
Reinelchen, der (der Daumen) buck, der (der Zeigcfingcr) ass, 
der (der Mittelfinger) sprach: Gib mir ein Stiickchen, der (der 
Goldiinger) verpantscht sich den Bart , deni (dem kleinen 

to 
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Finger) blieb nichls, er lief, er lief bis ins Griibchen. (Frl. 
Klauczek aus Prag.) Ein anderes lautet: Leze liska leze po 
ieleze, neda pokoj az tarn vleze. Kriecht ein Fuchschen, kriecht 
bis zura Eisen, es giebt keine Rnh, bis es hineinkriecht. 
(Svagrovsky ausRoudnic.) Statt des Fuchses begegnet wohl auch 
die Mans hochst vvahrscheinlich durch deutschen Einfluss, wozu 
die Achnlichkeit der Namen (myska, liska) Anlass bielen mochte. 
Mythische Bed eu lung mochte ich diesen Ammenscherzen nicht 
einraumen. Ich denke, man wird am besten than, diese Kin- 
derreime eben so harmlos zu nehmen, wie sie entstandcn sind. 
Die Kinder sollten durch dieselben und das damit verbundene 
Krabbeln zum Lachen gereizt werden und da nahm man denn 
in die Reime jene trippelnden, hiipfenden Vierfiissler wie 
Miiuschen, Fuchschen, deren Laufen an das Krabbeln mit den 
Fingern erinnert und die fur die Phantasie des Kindes auch 
ohne mythische Bedeutung von jeher ein grosses Interesse 
gehabt haben. — Allerdings kennt das Bohmische einen Spruch, 
der zur mythologischen Deulung glcichsam auffordert. 

..lip/.cla liska k Tahorn, 

Ncsla pilel zazvorn, 
lit'. 7. zajickn, h ei za ni 
Poher jl to koreni ; 

Zajicek za ni pospichal, 

At ji prdel rozpichal. 



Es lief ein Fuchschen gegen Tabor (tabor, Lager auf einem 
Berge), Irug einen Sack mit Pfeifer. Lauf Haschen, lauf hinter 
ihm und nimm ihm das Gewiirz weg. Das Haschen eilte hinter 
ihm, bis es ihm den Hinlern zerstach. (H. Svagrovsky aus 
Roudnic.) Der Hase, der Fuchs sind bekannte Gewilterwesen, 
und der Sack mit Pfefferkdrncrn, welche der Hase dem Fuchse 
abjagt, erinnern an die Gaisbohnen in Schwaben, wo man noch 
heute, wenn es graupelt oder hagelt, sagt: „es kitzibonelet,“ 
es wirft Gaisbohnen, d. i. Ziegendreck. (Menzel in Pfeiffer’s 
German. VI, 289.) 
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Da Tabor auf einein Berge liegl und von dem Berge den 
Namen hat, so konnte selbst dieser Name auf den Wolkcnberg 
bezogen werden. Indess ich will lieber etwas zu wenig deuten, 
als zu viel, und den Scherz einfach als einen Scherz aufnehmen, 
den die geschaftige Phantasie der Ammen und Kindsfrauen 
erfirnden hat. 



Ueberbiicken wir nun die gewonnenen Resultate, so ergibt 
sich in Kiirze Folgendes: Die Mause sind Gewitterwesen, ihr 
Zahn ist der Blitzzahn. Wenn sie denselben fallen lassen: so 
wird die Seele des Menschen geboren, die nun als Maus im 
Korper wohnt, um nach dem Todc des Menschen wiederum 
als Maus zuriickzukehren in die Schaar jener Sturmgeister, von 
denen sie ausgegangen ist. Die Seele des Frommen und 
Gottesfurchtigen vereinigt sich mil der Schaar der lichten 
seligen Geister, den Genossen und Gehilfen der Goiter, den 
weissen Mausen; die Seele des Gottlosen aber mil den gotter- 
feindlichen Damonen, den Schwarzelben und Trollen, den Panis 
und Rakschasen , den schwarzen Mausen. Als Fiihrer der 
Sturmgeister, der Maruts, sind die Sturmgotler Rudra und 
Wuotan, nebst seiner Gemahlin Freya, so wie Apollo auch die 
Fiihrer der weissen Mause ; als blitzfuhrende Gewitlergollheiten 
waren sie nach theriomorphischer Anschauung urspriinglich 
selbst wohl Mause. So erkliirt sich insbesondere der Name 
Smintheus und die Verehrung der weissen Manse im Tempel 
zu Hamaxitus. Der Donnergott aber, der Feind der finslem 
Damonen , war auch der entscbiedenste Gegner der dunklen 
Mause, die insbesondere zur Winterszeit die Oberhand gewannen. 
Mit seinem Donner schreckt er sie bei Beginn des Friihlings aus 
dem Hause. Als Vertilger der Mause erscheinen neben Donar aus- 
driicklich noch die A^vinen, die ja auch, indem sie die Morgen- 
sonne am Himmel entziinden, die Damonen der Nacht, welche beim 
Anblick des Tages zu Stein werden, verscheuchen. Alle diese 

» o* 
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Vorstellungen galten urspriinglich nnr fur die himmlischen 
Mause. Sie wurden aber auf die irdischen Miiuse iibertragen, 
nachdem sich die Gutter und Damonen zu voller Menschlichkeit 
enlwickelt batten, die traditionelle Hedeweise aber hinter dieser 
Entwicklung zuriickgeblieben war. Nun entstand nach cinem 
ganz gewohnlichen Vorgange (Mannhardt , Gdtterwelt S. '31) 
entweder der Glaube, dass jene Wesen die Macht batten, sich 
in Mause zu verwandeln oder zeitweilig in diese Gestalt ver- 
zaubert warden oder man erzahlle sich nun von den irdischen 
Mausen, was friiher von den himmlischen gegolten hatte. Apollo 
und Freya geboten nun auch den Feldmiiusen und sandten diese 
zur Strafe auf die Aecker der Gottesverachter, und Donar ver- 
trieb nicht mehr die himmlischen Mause, sondern die irdischen, 
die nun seine Abzeichen eben so scheuten, wie friiher die 
damonischen Mause. 



Diirfen wir diese Resultate nunmehr als gesichert an- 
sehen, so wird nun auch die bekannte Sage vom MSuselhurm 
eine andere Erklarung finden miissen , als ihr F. Liebrecht 
in Wolf’s Ztschr. f. d. Myth. 2, 405 ff. gegeben hat. Urn 
meine Ansicht gehorig zu motiviren, wird es noting sein, 
dass ich iiber die Sache mich ausfiihrlicher verbreite. Die 
bekanntesle Fassung der Sage 1st diejenige , welche an den 
Bischof Hatto von Mainz und den Binger Mausethurm ankniipft. 
Rollenhagen erziihlt dieselbe so: 

Zur Zeit finer Hmiftersnol, 

Als Hnllii Bisihoff zu Menlz 
Das Korn samlel In seiner Grenlz, 

Und arme Lent kamen eclauffen, 

1 nili llir Geld Him Korn alizukaufTen, 

Versperrt er die In elne Sehewr, 

Und Hess sie verb rennet) Im Fe«r, 

Als aber die Kefaugne Mann, 
llir Jamincrscschrei fieoKen an, 

Laclil der Blschoff von bcrlzen tfriind. 
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Sprach mil selnein gotllosen Mund : 

„Wle schfln konnen die Kormneuss slngen ! 

Kmnpt, kompt, ich wil eucli inclir Korn hringen. u 
Von stnnd an sahe er Ahenlhewr, 

Die Meuss liefen zu ihm von Fear 
So heufrilKi das niemand konl wehren 
Sie wollen ihn iehend vorzehren. 

Darnml) haul er millen im Rhein, 

Ein ho lien I'll nr m von Rolen slein, 
y. Den ewer viel hahen gesehen, 

Daranf den Meusen zu entgehen. 

Aher es war vcriohrne sach 

Sic schwiun men ihm mil liaufTen nacli, 

Stlegen mntlg den Thiiriu hinauff 
Frassen ihn ungehraten miff. 

Froschmeuscler 3, 13. 

Uieinit stiinmt beinahe wortlich iiberein die bohmische 
Sage vom Mauseschloss im Hirschberger Teiche (H. Winterberg 
aus Munchengratz) und die osterreichischc void Mauseschloss bei 
Holzolster (Vernaleken, Alpensagen S. 328), nur dass in der 
Ietzteren der harlherzige Graf die flehenden Arinen in den Thurin 
werfen und verhungern lasst. Eben so genau stiinmt die 
schweizerische Sage von den Freiherren von Giittingen, welche 
bei einer Hungersnoth ihre Horigen in der Schenne verbrennen 
lassen. (Ztschr. f. d. Myth. 3, 307 f.) Bedeutsam 1st aber in 
dieser Sage der Schluss : „Die Burg, in welche sich die Herren 
vor den Miiusen gefluchtet hatten, versank so tief in den See, 
dass man nur bei ganz klarem Wetter ihre Triimmer auf dem 
Grunde erkennen kann.“ Auch in der osterreichischen Sage 
ist das Mfiuseschloss in den See gesunken. 

In diesen Yersionen der Sage ist es also durchwegs die 
unmenschliche Harte gegen die Armen zur Zeit der Hungers- 
noth, was die Mouse r&chen. In anderen Fassungen dagegen 
ist es ein Mord, der die Bache der Mause herbeifuhrt. Hieher 
gehort vor Allem die Sage vom polnischen Kbnig Popiel dem 
Zweiten. Da mir eine altere Quelle nicht zu Gebote steht, so 
erzahie ich nach Majolus Dierum cunic. pag. 793. Als die 
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Polen iiber das schlechte Regiment dieses Konigs marrlen, 
und auf Aendemng sannen, stellte sich dieser krank. liess alle 
seine Verwandten zu sich rufen und sie durch Gift umbringen. 
Die Leichname wurden auf Befehi der Konigin in den See 
Gopolo geworfen. Als hierauf der Konig ein Freudeninahl 
anstellte; enlstand aus den Leichnamen der Gemordeten durch 
eine wunderbarc Metamorphose (mira quadam metamor^hosi) 
eine ungeheure Menge Mause. weiche den Konig s&mmt seiner 
Familie anficlen. Der Konig schltigt um sich, er lasst ejn 
Feuer um sich herziehen, die Miiuse lassen nicht ab, ihn zu 
verfolgen. Er fluchtet endlich mil Weib und Kind auf ein 
Schloss mitten im See, und wird dort von den Mansen gefressen. 
(Yergl. Ztschr. f. d. Myth. 2, 410. Rottenhagen, Froschmeuseier 
3, 13.) Hieran reihl sich die danisch-schwedische Sage in 
Afzelius Sagohiifder II, 132, 2 Aufl. cit. v. Mannhardt, Ztschr. 
f. d. Myth. 2, 410. Der d&nische Konig Knut der Heilige 
wurde auf Anstiften des olandischen Jarls Asbjorn bei einem 
Aufstande der Jiiten in der Set Albanskirehe zu Odense 
erstochen im J. 1086. Als nun im fotgenden Jahre in D8ne- 
mark eine Hungersnoth ausbrach, wurde dies als eine Strafe 
fur jene Missethal angesehen. Asbjorn selbst aber soil nach 
seiner Riickkehr nach Oland von Ratten aufgefressen worden 
sein. Eine ganz ahnliche Gescbichte erzahlt Wilhelm von Mal- 
mesbury und nach diesem Albericus Trium Fontium ad. a. 1083. 
Einer der Rebellen gegen K. Heinrich IV. wurde beim Gast- 
mahle von Mausen iiberfallen. Er versucht auf einem Kahne 
zu entfliehen, die Mause aber zernagen das Fahrzeug, so dass 
man umkehren muss. Ans Ufer gesetzt, wird er von den 
Mausen vollig aufgefressen. (Ztschr, f. d. Myth. 2, 409). End- 
lich bietet auch Kirchenfrevel fur die Mause das Motlv zur 
Rache. So erzhhit Thietmar von Merseburg I. VI, c. 30 (Pertz 
3, 830): Quidam miles cum bona S. Clemenlis vi tollerel 
et inde reclam facere noluisset in una dierum a muribut 
inlra cubiculum impugnatur ineffhbilibus . qui primo fuste 
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an'epto eos prohibere lentans, posteaque evaginato eos ag- 
greslus gladio el sic nihil proficiens area quadam ut ipse 
rogaril, includitur ac in medium fune suspenditur el cum 
exlerius haec plaga sedarel hicque liber solvi debuisset, ab 
aliis usque ad mortem corrosus invenilur. Die Quedlinburger 
Annalen ad a. 1012 (Pertz 3 , 81 ) enthalten dasselbe Factum, 
sie erwahnen ubrigens, dass das Zernagen der Mause invisibi- 
liler geschehen sei. Ahnliches wird auch von Wilderolf oder 
Wilderadus erzahll, Argenloralensi antistile, qui ejedis ex 
D. Slephani aede vestalibus, eaque igne cremala, a muribus 
circumseptus corrosus fuerit. (Majolus, Dier. canic. 793 .) lch 
fiige aus demselben Werke noch zwei Erzahlungen bei, in 
welchen das blosse Herfallen der Mause und Ratten iiber den 
Leichnam als Strafe fiir begangenen F revel angesehen wird. 
Es sind dies zweifclsohne die ielzten Auslaufer dieses Sagen- 
kreises , eben nur sagenhaft entstelite Eraugnisse. Ritter 
Aumalius wollte 1590 die Stadt des heiL Dionys zur Nachtszeit 
iiberumpeln, fiel aber im Gefechte. Man brachte den Leichnam 
in eine Kapelle. Am andern Tage fand man die Bahre ganz 
mil Ratten und Miiusen bedeckt, die sich kauin wegtreiben 
Hessen; besonders eine, die durch Grosse hervorragte und 
sich tiefer in die Wunde eingefressen hatte. (S. 793 .) Der 
Morder eines Ritters wird vom Wahnsinn erfasst und bringt 
sich, indem er sich gegen die Dicner der Gerechtigkeit zu 
vertheidigen wahnt, eine todltiche Wunde bei. Eine Ratte 
bait aber die Wunde zu und das Blut zuruck. Erst als man 
sie vertreibt, strbmt das Blut so heftig, dass der Mann den 
Geist aufgibt. ( Dierum canic. 794 .) 

Felix Liebricht nimmt nun fiir die eigentliche Grundlage 
dieser Mausesagen den uralten Brauch, bei eintrelendem Un- 
gliick, wie z. B. Hungersnoth, die Goiter durch Opferung der 
Landeshaupter mittelst Hangens derselben zu versohnen. Wenn 
ein Konig in Folge von Mausefrass auf diese Weise geopfert 
worden war, so habe ein solches Eraugniss sehr leicht zu der 
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Ausdrucksweise , dass ein Landcsherr von Miiusen gcfressen 
worden sei, und somit zur Enlstehung der angefiihrlcn Miuise- 
sagen Anlass gegeben. 

Das Kiinstliche einer solchen Erkliirung wird Jedermann 
auffallen. Es ist schon an und fur sich unwahrscheinlich, 
dass bei so vielen sprachlich geschiedenen Volkern fur die 
Opferung der Landeshiiupter dieselbe Ausdrucksweise iiberall 
im Schwange gewesen sei und dass diese Ausdrucksweise iiberall 
dieselbe Sage enlwickelt habe. Auch ist es ja nicht imraer 
ein Landesherr, der von den Miiusen getodtet wird; in den 
meislen Vcrsionen der Sage wird eben bios ein Ritter, ein 
Kriegsmann oder geradezu ein rebellischer Vasall von der 
Rache der Miiuse betroffen. Ganz und gar unstalthaft aber 
diinkt es mich, den Umstand, dass der von den Mausen Ver- 
folgte in der Hohe in einem Thurrn oder auf einem Baum Schutz 
sucht , auf die Todesart des Hiingens zu deuten. Wir werden 
uns daher jedenfalls nach einer anderen Erklarung der Sage 
umsehen raiissen. 

So viel ist sicher, dass all den Sagen vom Mausethurm 
eine gemeinsame und zw r ar heidnische Grundlage zukommt, da 
dieselbe schon in so friiher Zeit an so verschiedenen Orten 
unlcr slavischen, deutschen und nordischen Volkern localisirt 
erscheint. Allen Versionen ohne Ansnahme ist iiberdies die 
Idee gemein, dass die Mause als Racherinnen begangenen Fre- 
vels auflreten. Der Frevel aber, der geriicht wird, ist in den 
einzelnen Sagen verschieden. Bei Thietmar von Merseburg und 
in dcr Sage vom Bischof Widerolf ist es Kirchenraub, was 
die Miiuse herbeiruft. Wie Gott iiber die Philister, welche die 
Bundeslade geraubt hatten, die Miiuse schickle : so straft er in 
den deutschen Sagen die Zerstorung und Berauhnng seines 
Heiligthums in iihnlicher Weise. Christlicher Einfluss ist bei 
der Bildung dieser Sagen unverkennbar : sie sind daher zwei- 
fclsohne die jiingsten Umbildungen des alien Sagensloffes. 

Auf alterer Stufe steht jene Sagengruppe, die durch die 
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polnische Sage vom Kbnig Popiel repriisentirt wird. Hier ist 
Word und insbesondere Verwandtenmord der Frevel, den die 
Mause riiehen. Die Miiuse enLstehen in der polnischen Sage 
durch eine wunderbare Metamorphose aus den Leichnamen der 
Gemordeten, die man in den See geworfen hatte. Das ist ein 
hochst bedentsamer Zng. Audi in der Hattosage nnd ihren 
nachsten Yerwandten kommen die Mause aus dem Feuer her~ 
vor, worin eben die ungliicklichen Opfer verschieden waren. 
Da nun die Seelen, wie wir nachgewiesen haben, den Korper 
beim Tode in Mausgestalt verliessen: so ware nichts natiir- 
licher, als der Gedanke, dass jene aus dem Leichname und 
aus dem Feuer hervorkommenden Miiuse die Seelen der Gemor- 
deten gevvesen seien, welche Blutrache iiblen an dem Morder. 
Ganz deuUich herrscht auch wirklich noch diese Vorstellung 
in der aus Majolus Dier. canic. 794 angefiihrten Sage von 
dem Yasallen, der seinen Herrn ermordet hatte. Er wird mit 
Wahnsinn geschlagen nnd bringt sich selbst eine todtliche 
Wunde bei. Aber eine Hatte eiit heran und hall die Wunde 
zu, offenbar, um seinen Tod zu verzogern, seine Qualen zu 
verlangern. Die Sage mag noch so spat sein, sie mag selbst 
auf einem wirklichen Factum beruhen, die Art, wie sie erziihlt 
wird, beweist, dass jene Zeit in der Ralte ein dkmonisches 
Wesen, den Geist des gemordeten Herrn erblickte, der den 
Wahnsinn verursacht, den Mord geracht hatte. In der That 
hfilt auch Sifridus Epitora. bei Majolus Dierum canic. pg. 108 
die Miiuse Hattos fur Dkmonen. Hiezu stimmte ferner, dass 
in einer Sage, die Licbrecht aus dem Itiner. Cambria des Giral- 
dus Cambrensis mitgetheilt hat, die Kroten das Amt der Mause 
iibernommen haben; denn auch in Krotengestalt erscheinen die 
Seelen und man darf deshalb am Allerseelentage keine Krote 
tbdten, weil an diesem Tage die Seelen in dieser Gestalt auf 
die Erde kommen. (Zingerle, Gebr. S. 114, 829.) Die Mause 
vertreten in diesen Sagen gleichsam die Stelle der Erynnien, 
was zu nnserer Auffassung von den Mausen ganz wohl passt. 

11 
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Indess ist auch eine weiter gehende Deutung moglich. Fur 
die filteste Fassung der Sage halle ich namlich nicht, wie 
Liebrecht, die Sage vom Konig Snio, die gar nicht in unsern 
Sagenkreis gehort (Uhlands Thor S. 35. Weinhold, die Riesen 
im germ. Myth. Silzungsb. d. k. Akad. d. Wiss. in Wien 26. 
B. S. 235 f. fiber IHer); gerade unsere Hattosage und ihre 
Verwandten scheinen mir die altesten Zfige am getreuesten 
bewahrt zu haben. Ein boser grausamer Herr halt das Getreide 
verschlossen und verweigert es den flehenden Menschen, ja er 
verbrennt das Getreide mit sum ml den Armen, die ihn darum 
anflehen. Dieser grausame Herr ist (,'ushna der Trockner, oder 
der misserntebringende Diimon Kuyava, der griechische Phaeton, 
alle des Sonnenrades gewaltig, mit welchem sie die Erde 
versengcn, Dfirre und Hungersnoth hervorrufen, das Wachs- 
thum des Getreides und auch den Schatz des Regens zurttck- 
halten. Nun kommen aus dem Feuer die Miiuse hervor, die 
Sturm- und Blitzeswesen, und fallen vvfithend den Diimon an. 
Der erbaut rasch eine Burg (die W'olkcnburg) mitten im Wasser 
(dem himmlischen See); die Miiuse verfolgen ihn, dringen in 
den Thurm oder die Burg ein und vernichten den Damon. Und 
urn die Gewitterscenerie noch zu vervollslandigen , versinkt 
nach dem Tode des Damons seine Burg in die Tiefe des Sees 
und nur bei klarem Wetter sind ihre Trfimmer auf dem Grunde 
zu sehen. So lost sich unsere Hattosage vollstiindig und von 
selbst in vollig bekannte mythische Elemente auf. Es ent- 
faltet sich uns eine der vollstandigsten und schonsten Gewitter- 
sagen, die in ihrer Sceneric noch an die indischen Mytheu 
erinnert. Aber auch an die deutschen Gcbrauche, insbesondere 
an die Konzer Johannisfeuer, wobei das brennende Sonnenrad 
durch Schtisse verfolgt wird, bis es unter dem Jubel der Menge 
in der Mosel erlischt. (Kuhn Herabkunft des Feuers und Got- 
terlrankes S. 95 ff.) Die Hattosage ist eben nur die epische, 
der Konzer Gebrauch die dramalische Darstellung derselben 
Anschauungen , die sich auf den Kampf der himmlischen 
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Sturmgeister mil dem versengenden, misserntebringenden Damon 
bezogen. > 

Eine ganz entgegengesetzte Bedeutung haben die Manse 
in der Sage von Hameln. Die Stadt Hameln wurde einmal 
von Ratten und Mausen cntsetzlich geplagt. Da crbot sich ein 
fremder Mann in bunten Kleidern, die Stadt von dieser Plage 
zu befreien. Er zog eine Pfeife heraus. spielte daranf und 
fuhrte die Ratten und Mause, die insgesammt seinem Spiele 
folgten, ins Wasscr, wo sie erlranken. Als man ihm aber den 
bedungenen Lohn verweigerte und ihm so heftig drohte, dass 
er sich in einem Dorfe verbergen musste, lockle er auf die- 
selbe Weise am Tage Johann und Paul wahrend des Gottes- 
dienstes hundert und dreissig Kinder aus der Stadt und fuhrte 
sie in den Kopfenberg, der sich gleich Wasser vor ihm offnete 
und sich hinter dein Zuge schloss. I'm dieselbe Zeit seien in 
Siebenbiirgen plotzlich fremdredende Kinder erschienen und 
hiilten sich dort angesiedelt. Das plotzliche Erscheinen einer 
ungeheueren Anzahl von Mausen in Hameln erinnert schon 
an jene Sagen, in denen Mause, Schlangen, Maulwiirfe und 
tihnliche Thiere die Bewohner von ganzen Inseln und Stadten 
vertvieben haben sollen. (Majolus, Dier. canic.) Es ist durch- 
aus mythisch. in dem wunderbaren Pfeifer aber hat schon 
Mannhardt den das Sturmlied pfeifenden Wuotan vermuthet, der 
die Seelen der Yerstorbenen in den Wolkenberg lockt. Fur 
den zweilen Theil der Sage ist diese Deutung auch recht 
passend, nur das Locken diirfle Nebensache sein. Wuotan 
wfire dann der seelenfiihrende Gott, wie Hermes und Charon, 
den der griechische Volksglaube noch heutzulage im dunklen 
Wolkenzuge mil den Seelen der Todten einherziehen lasst. 
(Schwartz, Ursprung der Myth. S. 126.) Das Ersaufen der 
Mause in den Flulen der Weser verlangt aber jedenfalls eine 
weilere Erklarung. 

Schon Menzel (Odhin S. 230) hat mil der Sage von Hameln 
eine andere deutsche Sage verglichen , wclche von Tannen- 

1 1 * 
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berg in Hessen erziihlt wirti. Ameisen verwiisten hier das 
Feld. Ein Einsiedler bannt sie durcb Ffeifen in den Lorscher 
See, wird aber uni den Lohn betrogen. Da lockt er alle ihre 
, Schweine in den See. Im nfichsten Jahre verheeren Gewitter 
das Feld. Ein Kohler bannt sie durch Pfeifen in den 
See, bekoinint aber den ausbedungenen Lohn gleichfalls nicht 
und lockt nun alle Schafe in den See. Ini dritlen Jahre kom- 
men Mause, ein Bergmtinnchen bannt sie durch Pfeifen in den 
See, wird wieder um den Lohn geprellt und lockt nuu alle 
Kinder in den See. Man sieht, es ist dieselbe Sage, nur drei- 
mal reproducirt und aneinandergereihl. Das Bannen der Mause 
in den See oder Fluss erinnerte an eine schweizerische Schlan- 
gensage. Im Walserthale zeigten sich einst viele Nattern. Mit 
Hiilfe der Befgtntinnlein wurde man ihrer Meister. Ein sol- 
ches machle ein Fener an, that einen grellen Pfiff und im 
Nu flogen die Nattern ins Feuer. lingliicklicher Weise 
befand sich auch eine weisse darunter, die ihn todt- 
lich verwundete. (Vernaleken, Alpensag. S. 251.) Noch 
deutlicher ist die Sage von dera Abt Hugo, der die Schlangen 
in den Schwarzensee bannte. Unerschrocken trat er mitlen in 
das Schlangenheer, das ihn nicht beriihren durfle, aber hoch 
sich biiumend' ihn umzingelte und geifernd anzischte. Der 
Hirnmel verfinsterte sich und ein fiirchlcrliches Gewitter nahte 
heran. Es donnerte und blilzte ohne Lnterlass, die Erde 
drohnle, es fielen nussgrosse Schlossen mil Menschenhaar 
gemengt. Die Sennen sahen von fern mit Grausen und Enl- 
setzen zu. Ruhig und ernst verrichtete der Mann Gotles seine 
Gebete, besprengte die gifiigen Schlangen mit Weihwasser, 
beschwor sie, streckte gebietend seine Hand aus und verbannte 
sie sainmt und sunders in den tiefen Grund des nahen Sees. 
Vor Grimm spien die Schlangen Gift und Feuer aus. Kaum 
halte Hugo die letzten entscheidenden Beschwbrungsformeln 
gesprochen, so klumpten sich die Schlangen kugelrund zusam- 
men und rollten mit fiirchterlichem Getose in die Tiefen des 
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nahen Sees, der deshalb von da an ganz rabenschwarz aus- 
sieht. (Vernaleken, Alpensag. S. 252 f.) 

Die Scenerie ist hier deutlich. Die feuerspeienden Schlan- 
gen, die den Heiligen hoch sich baumend umzingeln, sind noch 
ganz die Gewitterdamonen, welche der Slnnn- und Donnergott 
entweder im Feuer vernichtet oder in die Tiefen des himm- 
lischen Sees hinabschlenderte. Das Bannen der Mause oder ihr 
Ersaufen im Flusse kann nichts anderes bedeuten and wir 
haben es in den Sagen von Hameln nnd Tannenberg wie- 
derum mii einer Gowittersage zu thun. In der Sage von Tan- 
nenberg ist das iibrigens ausdrucklich ausgesprochen : Der 
Kohler bonnt die Gewitter in den See, das Bergmannlein die 
MSuse. In dem nordbohmischen Gebrauche, wonach die Mause 
bei Beginn des Friihlings durch Pfeifen aus dem Hause ge- 
jagl werden (S. 66), waren die M&use WinlerdSmonen; hier 
werden es feindselige Gewitterwesen sein. Wenn aber bei 
dieser Beschworung der Gewitterwesen das Bergmfinnlein von 
einer weissen Schlange gestochen und todtlich verwundet 
wird; so erinnert das an den Tod Olegs durch die Schlange, 
die aus dem Pferdekopfe herausfahrt (Nestor) und an die 
ahnlich lautende Oervaroddsage des Nordens. (Menzel, Odhin 
S. 209.) In der Sage von Hameln und Tannenberg stirbt 
der Mausebanner nicht; aber er verbirgt sich (das er heim- 
lich fur der Gemeln, nur auff dem Dorff kont sicher sein. 
Rollenhagen 3, 13) und fiihrt die Kinder in den Berg. Kin- 
dergestalt haben nun iiberall auch in griechischen Mythen 
die lichten Damoncn, die guten Sturmgeister, die im Gefolge 
der Devas einherziehen. (Ueber die Kindergestalt der griechi- 
schen Damonen: Gerhardt Damonen und Genien Anmerk. 26. 
Ueber Agathodtemon und Bona Dea Anm. 50.) Hochst bedeutsam 
ist in dieser Beziehung auch der Tag, an welchem der Aufzug 
der Kinder slattgefunden haben soli. Er fkllt in die heilige 
Zeit des Mitsommers ; die Heiligen Johann und Paul waren die 
W etterherren, die man um Abwendnng des Hagels und anderer 
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schadlich'en Witterung anflehte nnd der heil. Johann svelly, 
der in Bohmen an diesem Tage verehrt wird. hiess geradezn 
burian. der Stiirmische. (Han us. baj. kal. c. 193.) "W as aber die 
Sache in das klarste Licht slellt, das ist, dass auf dieselbe 
Zeit ("Johan nis) der Tod Odhins fiei. der als Hakelherend von 
dem Hauer des Ebers getroffen wurde. (Siinrock. Myth. S. 375.) 
Die Sage von llamein will daher meiner L'ebcrzctigung nach 
nichts Anderes bedeuten als: I'm Johann und Paul, als der 
Golt die Gewitterdamonen (die Mause) besiegt und ersaufl 
halle. zog er mil seinen Schaaren (den kindergeslalligen Licht— 
elben) in den Wolkenberg, aus welchem sie ersl hinter den 
sieben Burgen der Winlerdamonen wieder zum Vorschein kamen. 
Aus solcher Rede isl, nachdem sie unverstandlich geworden 
war, eine Sage enlslanden, die lebhaft an die griechisehe 
Mylhe erinnert, nach welcher Apollo, nachdem er die Kyklopen 
getodtel, sich in Yerlmnnung und Dienstbarkeit begibt und 
seine Pfeile bei den Hyperboraern rerbirgt. 



Digitized by Google 




Berichtigungen. 



S. 9 Z. 15 v. o. Dollar stall Donner; S. 12 Z. 12 nle stall nlr- 
gendwoj S. 30 Z. 5 v. a. longinguo stall Ion gingus ; S. 35 Z. 9 v. o. 
den stall der; S. 37 Z. 15 Omina stall Omnia ; S. 38 Z. 1 Krlnls stall 
KOnlgs. 
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